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No culture can appear or develop except in relation toa 
religion. 


- TS. Eliot 
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সংস্কৃতি 

‘সংস্কৃতি’ শব্দটার ব্যবহার বাংলা ভাষায় খুব পুরোনো ঘটনা নয়। ইংরেজি 
“কালচার' শব্দের প্রতিশব্দ হিসেবে *সংস্কৃতি' শব্দটাকে বাংলায় গ্রহণ করা 
হয়েছে। একসময় কালচার শব্দের প্রতিশব্দ হিসেবে কৃষ্টি, অনুশীলন, প্রকর্ষ 
প্রভৃতি শব্দ ব্যবহারের রেওয়াজ ছিল। এখন সংস্কৃতি শব্দটাই বেশি চলে। 
এর কারণ রবীন্দ্রনাথ এই শব্দটিকে বেশি পছন্দ করেছেন এবং তার সমর্থনে 
এই শব্দটি বাংলা ভাষায় প্রতিষ্ঠা পেয়েছে। 


“কৃষ্টি শব্দটা কর্ষণ বা চাষ অর্থে কালচার শব্দের বেশি কাছাকাছি বলে মনে 
হয়। সংস্কৃতি শব্দটা বরং ইংরেজি রিফাইনমেন্ট অর্থে বেশি মানায়। 


আরবিতে আরেকটা শব্দ হলো “তাহজি'। তাহজিব অর্থ ঘেমে 
আর হুজি কালচার ও বাংলা সংস্কৃতির প্রতিশব্দ হিসেবে বত 
দিক বিচার করলে তাহজিবকে কাছাকাছি বলে মনে হয়। 
তমুদুনকে মনে হয় সভ্যতা শব্দের নিকটতর | 


স্ব, 


পরবর্তী প্রজন্মের পত্ডিতরা সেই ব্যাখ্যাকে আরও 
ব্যাপকতর 
করে তোলেন। কলে কালার টা আরও জি হয় ওড়ে ও উর 


ইউরোপীয়দের অনেক আগে থেকেই সংস্কৃতি ও সভ্যতা নিয়ে মুসলমানরা 
আলোচনা শুরু করেছিল। বলা চলে সভ্যতার আলোচনায় তারাই ছিল 
অগ্রণী। আঠারো-উনিশ শতকের আগে এ ব্যাপারে ইউরোপীয়দের কোনো 
ধারণাই ছিল না। চৌদ্দ শতকের মুসলিম বুদ্ধিজীবী, সমাজবিজ্ঞানী ও 
ইতিহাসবিদ ইবনে খালদুন সভ্যতা অর্থে প্রথম 'উমরান' শব্দটা ব্যবহার 
করেন এবং তিনি তার মশহুর গ্রন্থ আল মুকাদ্দিমা-য় সর্বপ্রথম সভ্যতা নিয়ে 
আলোকপাত করার চেষ্টা করেন। সুসংবদ্ধভাবে ইবনে খালদুনের আগে 
সমাজ ও সভ্যতা নিয়ে আর কেউ এতখানি ভাবেনি। আল মুকাদিমা- 
তিনি যেসব চিন্তা-ভাবনার কথা বলেছেন, এ কালের সমাজবিজ্ঞানী ও 
ৃবিজ্ানীরা আজও তা অতিক্রম করতে পারেননি। সভ্যতার বিবর্তনের কথা 
লিখতে গিয়ে তিনি সত্যসমাজের কিছু বৈশিষ্ট্যের কথা উল্লেখ করেছে 
যেমন- এর থাকবে একটা উচ্চতর ধর্মনীতি, একটা সুসংবদ্ধ রা, একটা 
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আইনি পদ্ধতি, নগরজীবন, লেখার প্রণালী এবং চারু ও নন্দনকলার বিশেষ 
ধরন। এভাবে সভ্যতাকে বিশ্লেষণ ও অধ্যয়ন করার বিদ্যাকে খালদুন 
বলেছেন “ইলম আল উমরান'। i 
ইউরোপে রিফরমেশনের পর থেকে সেখানকার মানুষের চিন্তা-ভাবনায় 
একটা পরিবর্তন আসে। এ যুগে এসে ধর্মকে বাদ দিয়ে সংস্কৃতি নির্মাণ 
করার চিন্তা-ভাবনা বিকশিত হয় এবং কোনো কোনো পণ্ডিত সংস্কৃতির 
ক্ষেত্রে ধর্মের কোনো ভূমিকা থাকতে পারে- এমনতর ভাবনা একেবারেই 
উড়িয়ে দেন। এ নতুন সংস্কৃতির বুনিয়াদ হচ্ছে হিউম্যানিজম-মানবতাবাদ? 
কোনো অতিপ্রাকৃত রিলিজিয়ন নয়। এ প্রেক্ষিতেই আসে সেক্যুলার 
কালচারের কথা কিন্তু রাষ্ট্রীয়ভাবে পাশ্চাত্যে যতই সেক্যুলারিজমের কথা 
বলা হোক না কেন, সেখানকার সমাজ কিন্তু আজও পুরোপুরি সেক্যুলার 
হতে পারেনি। এ কারণেই আজও পাশ্চাত্যের সমাজে খ্রষ্টধর্ম কিছুটা হলেও 
কর্তৃত্ব করছে। বিংশ শতান্দীর বিখ্যাত ইংরেজ কবি টি. এস. এলিয়ট মনে 
করতেন, ধর্ম হচ্ছে সংস্কৃতির জননী। আজকের যে পাশ্চাত্য বা খ্রিষ্টান 
সংস্কৃতি, এলিয়ট মনে করতেন এর ্রাণস্থরূপে আছে ক্যাথলিক চার্চ ও 
ক্যাথলিক সংস্কৃতি। 

পশ্চিমা সাহিত্যে কালচার কথাটা আজকাল বিভিন্ন প্রেক্ষিতে ব্যবহৃত হয়। 
যেমন : এসথেটিক কালচার, এখিকাল কালচার, পলিটিক্যাল কালচার, 
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সংস্কৃতি ও সভ্যতা 


তি ও ভা বলতে দুটো ভিন্ন ভি জিনিস বোবায়। কিন্ত জি 


একটা নজির দিলেই বিষয়টি পরিষ্কার হয়। গাছ আর ফুল দুটি 

কিন্তু সম্প্হীল নয় মোচেই। গাছ বাদ দিয়ে ফুলের টি 
আবার ফুল বাদ দিয়ে গাছকে কল্পনা করাও কষ্টকর। সংস্কৃতি হচ্ছে আমার 
আমিতৃ, এককথায়- আত্মপরিচয়। আমি কী, আমি কী হতে পেরেছি, 
আমার নিজস্বতা- এইগুলো নিয়েই সংস্কৃতির কারবার । 

ইকবাল বলেছেন, ব্যক্তির যেমন ৮৪০ বা পারসোনালিটি বা ব্যক্তিত্ব, তার 
ভাষায় খুদি থাকে, তেমনি বৃহত্তর অর্থে একটা সমাজের সামাজিক খুদিও 
থাকে । একে বলা যায় কর্পোরেট পারসোনালিটি। ওই বিশেষ খুদির কারণে 
ওই সমাজের একটা Standard ০০৫০ ০£ ০9000, মুসলিম পরিভাষায় 
সামাজিক আখলাক বা ব্যবহারবিধি গড়ে ওঠে। ওই সামাজিক আখলাককে 
ওই জনগোষ্ঠীর সংস্কৃতি বলে ধরা যায়। 

সভ্যতা বলতে বোঝায় মানুষের কার্যধারার বিভিন্ন দিক, সামাজিক সংগঠন, 
প্রকৃতির ওপর নিয়ন্ত্রণ ইত্যাদি। মানুষের যে বাইরের রূপ, সেই হলো 
সভ্যতা । এক দিক দিয়ে বলা যায়, সংস্কৃতি হলো আইডিয়া বা ভাবজগতের 


অনেক কিছু নিজের প্রয়োজনে তৈরি করে । সেই ৯ 
সৌন্দর্য আরোপ করে। যাকে মনে করা হয় সংস্কৃতির পরিচায়ক ৷ এসব 


ENE” 
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কিন্তু মানুষের দেহ ও মন উভয়েরই পরিতৃত্তির কারণ হয়। অনেকে মনে 
করেন, সংস্কৃতি হচ্ছে তা-ই, যা মানুষ তার নিজের প্রয়োজনে সৃষ্টি করেছে। 
সংস্কৃতি হচ্ছে মানুষের নিজের হাতে গড়া পরিবেশ। সংস্কৃতিবিহীন মানুষ 
চিন্তাই করা যায় না। যাদের আমরা আনকালচার্ড বলে তাচ্ছিল্য করি, 
আদিবাসী বলে উপেক্ষা করি, তাদেরও সংস্কৃতি আছে। তাদের নিজন্বতাই 
তাদের সংস্কৃতি। 

সভ্যতা বলতে বোঝায় মানুষের ইতিহাসের একটি যুগ বিশেষের সংস্কৃতি। 
সভ্যতার জন্ম হয়েছে মানুষ যখন একত্রে বসবাস করতে শুরু করে তখন 
থেকে। তাদের মধ্যে উদ্ভব হয় জটিল নীতি-চেতনার। তারা বিভিন্নভাবে 
বিশেষ করে লেখনীর মাধ্যমে নিজেদের মনের অনুভূতি প্রকাশ করতে শুরু 
বাণিজ্যে, কলা-কারিগরি-স্থাপত্যে মানুষের এগিয়ে যাওয়ার নামই সভ্যতা । 
সভ্যতা হচ্ছে ক্রমবিকাশমান মানব-মনের চিহৃ। তাই সভ্যতা স্থানু নয়; 
সতত গতিশীল। এই কারণেই সভ্যতার কোনো টেরিটরিয়াল বা 
জিওগাফিকাল বাউন্ডারি থাকে না। কিন্তু কালচারের ন্যাশনাল বাউন্ডারি 
অত্যাবশ্যক। সেই হিসেবে বলা যায়, এক জাতির একাধিক সংস্কৃতি 
থাকতে পারে, কিন্তু সিভিলাইজেশন বা সভ্যতা তার একটিই। 


ব্যাপারটা আরেকটু ব্যাখ্যা করা যাক। মুসলিম সভ্যতা বলতে আমরা 
কোনো মুসলিম দেশের সভ্যতার কথা বোঝাই না, বোঝাই একটা যুগের বা 
কালের সভ্যতা অথবা দীর্ঘ হাজার বছর ধরে পৃথিবীর বিভিন্ন অঞ্চলে যে 
মুসলিম সভ্যতার বিকাশ ঘটেছে, বিজ্ঞানে-দর্শনে-স্থাপত্যে, ললিতকলা- 
বুদ্ধিবৃত্তির জগতে বিভিন্ন সময় মুসলমানদের ছারা যে অগ্রগতি সাধিত 
হয়েছে, তারই নাম মুসলিম সভ্যতা । সেই হিসেবে স্পেনের আল হামরা, 
মন্ক অব কর্ডোভা, দিল্লি-আগ্রার কুতুব মিনার, তাজমহল, মধ্যপ্রাচ্যের 
ক্যালিগাফি, ইমাম গাজ্জালি-ইবনে রুশদ-ফারাবির দর্শন, রুমি-সাদি- 
খৈয়াম-ইকবাল-গালিবের রুবাইয়াৎ, গজল, কবিতা এই সভ্যতার অমূল্য 
ধন। এগুলো আজ কোনো ভৌগোলিক দেশের মুসলমানদের জাতীয় 
উত্তরাধিকার নয়; পৃথিবীর সব দেশের, সব মুসলমানদের যৌথ 
উত্তরাধিকার-এজমালি সম্পদ । 
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সংস্কৃতি ও ধর্ম 

কালচার ও রিলিজিয়ন এক নয় এটা সত্য। আবার দুটো ভিন্ন কৃতির 
জিনিস হয়েও এরা পরস্পর সম্পর্কিত। মধ্যযুগ পর্যন্ত পৃথিবীর সব 
সমাজেই রিলিজিয়নের একচ্ছত্র প্রাধান্য ছিল। রিলিজিয়নকে মনে করা 
হতো সংস্কৃতির উৎস। রিলিজিয়নই মানুষের চিন্তা ও কর্মের ওপর কত 
করত এবং এখনও বহু সমাজে তা করে থাকে। এর কারণ, ধর্মের একটা 
জীবনবোধ বা ইডিয়লজি থাকে। এই জীবনবোধের উদ্যান, সৃষ্টি ও পরা 
সম্বন্ধে যে অনন্ত জিজ্ঞাসা মানুষের মনে জাগে, তার থেকে। এই জীবনবোধ 
কিছুটা ইডিয়লজির আকারে থাকে- যা মানুষের ভাবজগতের বস্তু, আর 
কিছুটা আচারগত- যা মানুষ প্রাত্যহিক জীবনে পালন করে। এইভাবে 
ধর্মের মাধ্যমে একদিকে একটা জ্ঞানকাণু, তন্তাংশ বা T॥৫০৷০৪ গড়ে উঠে, 
অন্যদিকে সমাজের উপযোগী আচার-অনুষ্ঠান, সামাজিক বিধিব্যবস্থা গড়ে 
ওঠে। এই প্রক্রিয়ায় ধর্ম আবার সংস্কৃতিকে সৃষ্টি ও নির্মাণ করে। তাই 
এককভাবে বলা যায়, ধর্ম যেমন সংস্কৃতির অংশ, তেমনি ধর্ম আবার 
সংস্কৃতির শরষ্টাও। যেখানে ধর্ম সংস্কৃতির শর, সেখানে আসত রই 
অংশ । ধর্মের সাথে সংস্কৃতির সম্পর্ক তাই বৈরিতার নয়; বরং সহযোগিতার 


ইউরোপে রেনেসার পর থেকে সেখানে ধর্মের এই সৃজনমূলক ভূমিকাকে 
পাশ কাটিয়ে সংস্কৃতির প্রাধান্যকে স্বীকৃতি দেওয়ার চেষ্টা চলে। আবার 
ধর্মণত কালচার ছেড়ে জাতিগত কালচার বিকাশের কথা বলা হয়। এর 
পেছনে সেখানকার পপ্ডিতরা যুক্তি দিতে শুরু করেন জগৎ ও জীবনজিজ্ঞাসা 
কালে কালে বদলায় । মানুষের প্রয়োজন ও চাহিদাও বদলায় । এমনিভাবে 
জীবনযাত্রার তাগিদে জগৎ ও জীবনচেতনা নতুন হয়। তাই কালচার যদি 
নতুন চেতনার তাগিদে নতুন নতুন ভাবে না বদলায়, তাহলে সমাজ অচল 
হয়ে যায়। এই অচলতা থেকে বাচার জন্যই আমাদের কালচারের সাধনা 
দরকার । ইউরোপের পঞ্তিতরা আমাদের বুঝানোর চেষ্টা করেছেন কালচারের 
মতো ধর্মের লক্ষ্য সৃষ্টি নয়; এটি হচ্ছে মূলগতভাবে স্থিতিধর্মী। ধর্মের যে 
জীবনবোধ, তা শাশ্বত বা চিরন্তন। তাকে পরিবর্তন করা যায় না। এর 
থাকে নিজস্ব গৎবাধা *কোড'। এক যুগের কোড দিয়ে ধর্ম চায় সবযুগের 
জীবনযাত্রাকে একটি বিশেষ ছকে বেঁধে ফেলতে । এই পণ্ডিতদের ধারণা 
ধর্ম সৃষ্টি করে না; ধর্ম সৃষ্টিকে আটকিয়ে রাখে। ইউরোপীয় পণ্ডিতদের এই 
ধর্মবিষয়ক বিবেচনা সঠিক নয়। যুগের সাথে মিলিয়ে ধর্মের চলার মতো 
একধরনের নিজস্ব ডায়নামিজম আছে। একটা নিজস্ব স্থিতিস্থাপকতা ধর্মকে 
এগিয়ে নিয়ে যায়। এটা না থাকলে যুগযুগান্তব্যাপী মানবসমাজে ধর্ম টিকে 
থাকতে পারত না কিংবা ধর্মের প্রেরণায় দেশে দেশে শিল্প, সাহিত্য, 
স্থাপত্য, দর্শন, ইডিয়লজি, সমাজ-সংস্কৃতি সৃষ্টির বান জাগত না। যে 
জিনিস সৃষ্টি করতে পারে, যে জিনিস মানুষের মনের অনন্ত রস-পিপাসা 
নিবারণ করে, যে জিনিস মানুষের নশ্বরতা ও অস্থায়িত্বের মুখে তার পরম 
আশ্রয় হয়ে দীড়ায়, তা কী করে গত্বাধা ও স্থিতিধর্মী হয়? 


ধর্ম যখন সৃষ্টিশীল, তখন তাকে বড়োজোর বলা যায় ধর্মগত সংস্কৃতি। ধর্ম 
হিসেবে ইসলামের নিজস্ব সাংস্কৃতিক বাছবিচার আছে। এই বিচারের 
ভিত্তিতেই ইসলাম তার নিজস্ব সাংস্কৃতিক মূল্যবোধ তৈরি করে- যা 
ইউরোপীয় পণ্ডিতদের ব্যাখ্যা-তফসির থেকে পৃথক। ইসলামের বিবেচনায় 
নিম়শ্রেণির প্রজাতি থেকে বিবর্তনের মাধ্যমে মানুষের উত্থান ঘটেনি। 
ইসলামের দৃষ্টিভঙ্গি হচ্ছে এই পৃথিবীর একজন সৃষ্টিকর্তা আছেন, যিনি 
মানুষকে তৈরি করেছেন আশরাফুল মাখলুকাত হিসেবে। সেই হিসেবে 
পৃথিবীর প্রথম মানুষ ছিলেন সভ্য ও সুসংস্কৃত- যাকে আল্লাহ পৃথিবীর 
খলিফা মনোনীত করে একটি জীবনধারা, পদ্ধতি বা কোড সহকারে প্রেরণ 


ত্র 
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করেছিলেন। এই মানুষকে আমরা আল্লাহর নবি হিসেবে 
এই পৃথিবীকে আবাদ করেন, নতুন সমাজের গোড়া করি। দিদি 
দেন। যে নতুন খৰ 
তার স্থির জন্য প্রয়োজন পড়ে নতুন মূল্যবোধ। কোড ফর হা, 
পয়গম্রই আল্লাহর নীতির ভিত্তিতে দেখিয়ে দেন নতুন কোড অহ, সর! 
এইভাবে সমাজ এগিয়ে চলে, নতুন সভ্যতার বিকাশ হয়। আবার দর! 
যাত্রাপথে এই সব সমাজের মধ্যে নানা রকম অসংগতি, বিকৃতি উপ 
সেই বিকৃতি মোচনে নতুন পয়গন্বরের দরকার হয়। নতুন কালের উপনে! 
করে তিনি নুতনভাবে আল্লাহর নীতিকে ব্যাখ্যা করেন। এই সিলসিলা শেষ 
হয় এসে রসুল মোহাম্মদ সা.-এর মধ্যে। সব পয়গম্বরই আল্লাহর একই 
নীতিকে ব্যাখ্যা করেছেন, আল্লাহর তৌহিদের ধারণাকে বুলন্দ করার চেষ্টা 
করেছেন এবং সেই ধারণার ভিত্তিতে সমাজ প্রতিষ্ঠার ওপর জোর 
দিয়েছেন। তৌহিদের নীতি হচ্ছে শাশ্বত, কিন্তু কালের ঝৌক হচ্ছে 
পরিবর্তনের দিকে। তৌহিদের নীতিকে অক্ষুণ্ন রেখে কালের গতিতে যে 
মানুষের রুচি, মূল্যবোধ, প্রয়োজন বদলায়, তার স্বীকৃতি ইসলাম দিয়েছে। 


ইসলামি সমাজব্যবস্থার মধ্যে এই যে গতিশীলতার নীতি- এ কালে তার 


স্বাধীন বিবেক-বদ্ধি পয়োগের কৌশল। মুদলিম সমাজে ইট 


হয়তো ইসলামকে বিভিন্ন সময় অতিক্রম করতে হয়েছে। সেসময় কারণ 


মুসলিম সভ্যতাও তার ব্যতিক্রম নয়। কিন্ত 
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এই কারণে তার অন্তর্গত ডায়নামিক্স কখনও অচল হয়ে যায়নি। মুসলিম 
সমাজ তাই বদ্ধজলা নয়। তার সংস্কৃতিও সৃষ্টিহীন নয়। মুসলিম সংস্কৃতি 
একটা গতিমান ধারণা । 


মুসলিম সংস্কৃতি 
মুসলিম সংস্কৃতি হচ্ছে আদর্শভিত্তিক। কুরআনে ইসলামকে দ্বীন বলা 
হয়েছে। দ্বীন মানে হচ্ছে জীবন-দর্শন বা জীবনের একটা সুষ্ঠু আদর্শবাদ। 
মুসলিম সংস্কৃতি এই আদর্শবাদের ভিত্তিতেই বিকশিত হয়েছে। কোনো 
কোনো সংশয়ী ইউরোপীয় পঞ্ডিতদের যে মত -সংস্কৃতির উত্থানে ধর্মের 
কোনো ভূমিকা নেই- এই কথা ইসলামের ক্ষেত্রে আদৌ খাটে না। 
ইসলামের বিপুল জীবনীশক্তি ও তার রসুলের অসাধারণ ব্যক্তিত্বের গুণেই 
মুসলিম সংস্কৃতির ফুল ফোটে এবং প্রথমে আরবে, পরে পৃথিবীর বিভিন্ন 
প্রান্তে তার খুশবু ছড়ায়। এইভাবে ইসলামি আদর্শবাদের ভিত্তিতে মুসলিম 
সংস্কৃতি আর সেই সংস্কৃতির বুক চিরে মুসলিম সভ্যতার পত্তন হয়। 
মোহাম্মদ আসাদের মতো বুদ্ধিজীবী মনে করতেন কুরআনের নীতিই হচ্ছে 
মুসলিম সংস্কৃতি বিকাশের পূর্বশর্ত । তার ভাষায় : 

Ours was an ideological civilization with the ideology of the 

Quran as its source, and more than that-for its only 

justification. 


আসাদ আরও উল্লেখ করেছেন, পৃথিবীর অধিকাংশ সভ্যতার উত্থান ঘটেছে 
এক অস্পষ্টতা ও দুর্বোধ্যতার মধ্যে এবং এসব সভ্যতার জন্মের মুহূর্তটাকে 
নির্দিষ্ট করে আঙুল তুলে দেখানো আজ আর সম্ভব নয়। অনেক সভ্যতার 
উথ্থান খুঁজতে হয় কোনো অনৈতিহাসিক মিথ বা কিংবদস্তীর মধ্যে । অনেক 
সভ্যতা ইতিহাসের নানা ঘাত-প্রতিঘাত ও বিবর্তনের ভেতর দিয়ে অগ্রসর 
হয়, কিন্তু মুসলিম সভ্যতার ক্ষেত্রে সেরকম অস্পষ্টতার বালাই নেই। 
আসাদ লিখেছেন : 

The civilization of Islam burst all of a sudden into life, 

endowed from the very beginning with all the essential 

attributes of a civilization: a sharply outlined community, 


2. Mubammad Asad, This Law of Ours and other Essays. Gibraltar : Dar Al- 
Andalus, 1981. 


শত 


a characteristic world view, a hens 
and a definite pattern of social relations TN না 
was due not to many cross-currents and traditions ভা 
single, historic event: the revelation of the Quran out 1০৭ 
single historic personality: the Arabian Propheys আর 10 ৪ 
হযরত মোহাম্মদ সা.-এর ব্যক্তিতৃই যে মুসলিম সভ্যতার পত্তনে গুধান 
ভূমিকা রেখেছে মোহাম্মদ আসাদের মতো ইকবালও সেকথা উল্লেখ 
করেছেন এবং বলেছেন- ইসলামের নবির ওহিপ্রাপ্তির ঘটনার ভেতর দিয়ে 
সত্যিকার অর্থে মুসলিম সংস্কৃতির যাত্রা শুরু হয়। এ কারণেই ইকবাল দাবি 
করেছেন, মুসলিম সংস্কৃতি মূলত ধর্মগত সংস্কৃতি । প্রকাণ্ড মুসলিম জগতের 
পরস্পরের মধ্যে যে মিল তা এই ধর্মগত সংস্কৃতির মিল। সে মিল 
ইসলামের ও ইসলামের সঙ্গে সম্পর্কিত নিয়মনীতির মিল। আমরা যে 
“মুসলিম উম্মাহ’ কথাটা বলে থাকি, তা এই ধর্মগত সংস্কৃতির জোরে। 
আবার যে Brot৷৫৮ ৷৷ ॥€i8i০৷ কথাটা আমরা ব্যবহা' হা i 
জোরে। মুসলিম সংস্কৃতির মূল বুনিয়াদ হচ্ছে তপৰ 
নবজীবনে তৌহিদের নীতি এভ্ঠ এবং এই নীতির ভিত্তিতে সর্বজন 
জু গসালরতায়াদের বিকার করাল নো লি 
ভ্রাতৃত্বের ব্যাপারটা ভাষা, রক্ত, বর্ণ, দে, 
দরকার । মুসলিম ভ্রাত ভিত্তিতে । এরা 
ভিত্তিতে গড়ে ওঠে না; এটা গঠিত হয় দ্বীনের দ্য 
সম্প্ একই চিন্তা-ভাবনায় উদ্ধুদ্ধ এবং একই 
একই দ্বীনের অনুসারী, পরিচিত করানোর জন্য ইকবাল 'মিল্লাত' 
যাত্রী । এই দ্বীনভিত্তিক একটি 


ল্য আর 
মতোরি হানাফি, হালি, মালেকি, লা-মাবহাৰিতে দা, কাদরিয়া, 
টস মতো পরিবেশ সৃষ্টি হয়েছে হা 


বি সির বির কিযে রা 


ইসলামের মধ্যে হয়েছে। সুফি, দরবেশ, পীরদের ভিন্ন ভিন্ন তরিকা- 
সাধনপদ্ধতির বিকাশ হয়েছে, আবার এদের সাথে শরিয়তপস্থিদের ঝগড়াও 
চলেছে। স্বার্থের কারণে মুসলিম রাজা-বাদশাহতে বিস্তর খুনোখুনিও 
হয়েছে। তবুও বলতে হবে- অন্য ধর্মের মতো ইসলাম ধর্মে কোনো 
অস্পষ্টতা নেই। খুবই পরিষ্কার, সুস্পষ্ট । এর নড়চড় হওয়াও শক্ত । কোনো 
কিছুই এর পরিবর্তন ঘটেনি । মুসলিম ধর্মমত অনেকাংশেই একরূপ রয়ে 
গেছে। এর কারণ, এর মূল বুনিয়াদ হচ্ছে তৌহিদ, যার ব্যাপারে ইসলাম 
নড়চড় কিংবা একটুও আপস করেনি। এই কারণেই ইসলাম দেশগত বা 
জাতিগত ধর্ম নয়। এটি সকল মানুষের একমাত্র ধর্ম হওয়ার স্পর্ধা রাখে। 
সেই হিসেবে ধর্মগত বিচারে এর কোনো ন্যাশনাল ক্যারেক্টার নেই, 
পুরোটাই আন্তর্জাতিক। এর চেহারা তাই পুরোপুরি সর্বজনীন । 


এতো গেল মুসলিম সংস্কৃতির ধর্মগত দিক। ধর্মগত দিকের বাইরে এই 
সংস্কৃতির একটা পরিবেশগত দিকও আছে। প্রকৃতি ও পরিবেশ মানুষের 
মনন বৈশিষ্ট্যে ছাপ ফেলে । তার ফলে সংস্কৃতির মধ্যে দেশে দেশে রূপভেদ 
দেখা যায়। এই পরিবেশগত সংস্কৃতির তাই একটা জাতীয় রূপ থাকে। 
এইভাবে ইসলাম একই সঙ্গে জাতীয়তা ও আন্তর্জাতিকতার সাধনা করেছে। 
ইসলাম যখন চীন, জাভা, মালয় থেকে বোখারা, ইস্পাহান, মরক্কো, 
ইন্তানুল, আলবেনিয়া পর্যন্ত বিস্তৃত হয়েছে, তখন বিভিন্ন স্থানের 
মুসলমানদের সৃষ্টিধারা ও জীবনধারা একইভাবে প্রবাহিত হয়নি। এই রূপ- 
বৈচিত্্যকে ইসলাম মেনে নিয়েছে। 


বলা চলে এই বৈচিত্র্য সৃষ্টির কারণে মুসলিম সংস্কৃতির বিপুল বিকাশ ও 
সমৃদ্ধি ঘটেছে। স্পেনের মুরদের সৃষ্টিধারা, ভারতে মোঘলদের সৃষ্টি, 
মধ্যপ্রাচ্যে আরবদের সৃষ্টি, তুর্কিদের সৃষ্টির মধ্যে বিস্তর রূপডেদ আছে। 
মুরদের স্থাপত্যের সাথে তুর্কিদের স্থাপত্যের রূপভেদ ঘটেছে। ইরানি কবিরা 
যেখানে ইসলামের মরমি সাধনার দিকে ঝুঁকেছেন, আরবি কবিরা সেখানে 
রণ-দামামার ছবি এঁকেছেন। আবার দেখা যায়, পৃথিবীর বিভিন্ন ভাষার 
মারফত কিন্তু মুসলিম সংস্কৃতির বিকাশ ঘটেছে। অন্যদিকে পরিবেশের 
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উপায়-উপকরণের ব্যবহারের মধ্যে ঘটেছে তফাত । এই তফাতের 
দেশে দেশে মুসলিম সংস্কৃতির যে বাইরের ক্ূপভেদ ঘটেছে, তা 
নয়। দেখতে হবে, পরিবেশগত মূল্যবোধ 
ভাবধারার সাথে সাংঘর্ষিক কিনা কিংবা ইসলামি ভাবধারার বিপরীত 
বল্যবোধ এটি ধারণ করে কিনা। কেউ আরবিতে কথা বললেই যেমন তা 
ইসলামি হয়ে যায় না, তেমনি ভিন্ন পরিবেশে বা ভাষার মারফত সং 
চর্চা করেও তা মুসলিম সংস্কৃতির বাগানে ফুল ফোটাতে পারে। অনেক 
মুসলমানের সন্তানরাই আজকাল মার্কসের চর্চা করছেন কিংবা পশ্চিম 
মূল্যবোধের অনুথাহী হয়ে উঠেছেন, তাই বলে তো একে আর ইসলামি 
পদবাচ্য বলা যাবে না। ইসলামের তৌহিদের বিরোধী নয় এবং মানব- 
মনের সর্বজনীনতার দিকগুলো তুলে ধরে এরকম সবকিছুই ইসলামি সমাজে 
গৃহীত হতে পারে। আটশ বছর হলো ইসলাম বাংলাদেশে এসেছে। ইসলাম 
অনুসারীরা এই ভূখণ্ডের অনেক জীবনাচার, উপায়-উপকরণ, খাদ্যাভ্যাস রপ্ত 
করে নিয়েছেন। কিন্তু ইসলাম যা নেয়নি তা হলো- এই ভূখণ্ডের থা. 
ইসলামিক শিরক-বিদআত আর দেবপূজা, দেবমন্দিরের সংস্কৃতি। 


আবার সপ্তম শতাব্দীর মুসলিম সমাজের সাথে আজকের মুসলিম সমাজের 
বিস্তর পার্থক্য রয়েছে। সপ্তম শতাব্দীর মুসলিম সমাজ এখন আর কোথাও 
অব্যাহত নেই । কালগতিতে মুসলিম সমাজের অনেক পরিবর্তন এসেছে। এ 
কালের, এ যুগের সভ্যতার অনেক দানই আমরা গ্রহণ করেছি। এর অনেক 
কিছুই পশ্চিমি সভ্যতার দান- যা তাদের বৈজ্ঞানিক উৎকর্ষতার ফসল। এই 
উৎকর্ষতার অনেক কিছুই ইসলাম নিয়েছে, কিন্তু যা নেয়নি তা হলো- 
পাশ্চাত্য সভ্যতার একালের সেক্যুলার ভিত্তিকে। কারণ, এটি তার 
তৌহিদের পরিপন্থি। 


দেশ, কাল ব্যতীত শ্রেণিভেদে, অর্থনৈতিক কারণে সংস্কৃতির রূপভেদ 
ঘটেছে। মুসলমান চাষীর কালচার আর মুসলমান আমির-ওমরাহদের 
কালচার একই ধারায় অব্যাহত থাকেনি । ধর্মীয় নীতিতে ইসলাম সমদশী বা 
সমরূপী হলেও আমাদের আত্বস্বার্থপরতার কারণে এই বিভাজন ঘটেছে 
এবং একজনকে অধিকারবঞ্চিত করে অন্যের স্কীতি ঘটেছে। এটা ইসলামি 
নীতির পরিপন্থি এবং ইসলামকে পাশ কাটিয়ে যাওয়ার ফল। 


মুসলিম সংস্কৃতি বিকাশের ধারা 

মুসলিম সংস্কৃতির বিকাশ শুরু হয় আরবের মরুভূমিতে ৷ সেই সপ্তম 
শতাব্দীতে এই সংস্কৃতি ইসলামের অভূতপূর্ব জীবনীশক্তি ও তার পরগম্বরের 
প্রেণাদায়ক নেতৃতে যে বিপুল প্রাণশক্তিতে জেগে উঠে, তা দেখলে বিস্ময় 
জাগে । পয়গন্বরের ইন্তেকালের একশ বছরের মধ্যে মুসলিম বিজয়ের তুফান 
যেভাবে সমস্ত রাজ্য, রাজা, রাজধানী ও সভ্যতাকে ভাসিয়ে নিয়ে যায়- তা 
এক তুলনাবিরহিত ঘটনা। শুধু ভূখণ্ড বিজয়ের মধ্যে মুসলমানদের প্রাণশক্তি 
সীমাবদ্ধ থাকে না; তারা বিজিত জাতিদের নিয়ে এক চমৎকার সভ্যতা গড়ে 
তোলে- যা দেখে একালের মুসলমান-অমুসলমান নির্বিশেষে সকল পঞ্ডিতই 
অবাক হয়ে যান। 


মরুভূমির বিজেতা মুসলমানরা এভাবে নানা জাতির সংস্পর্শে আসে । থিক- 
সংস্কৃতির তারা খোঁজ পেয়ে যায়। এভাবে মুসলমানরা নিজেদের প্রাণশক্তি 
ও অর্জিত বৈভব দিয়ে নতুন নতুন সৃষ্টিতে মেতে ওঠে। তারা 
বাইজেন্টাইনদের স্থাপত্যের সাথে পারসিক, মিশরি, তুর্কিস্তান ও ভারতবর্ষীয় 
গঠন-কাঠামো মিলিয়ে অপূর্ব সব মসজিদ, মাজার, রাজপ্রাসাদ তৈরি করে- 
যার পেছনে থাকে ইসলামের অনন্ত সৃষ্টির প্রেরণা। বাগদাদি খলিফাদের 
প্রেরণায় একদিকে শুরু হয় দর্শনের চর্চা, অন্যদিকে ভূখণ্ড বিজয়ের পর 
আসে মুসলমানের বিজ্ঞান বিজয় ও বিজ্ঞান অনুশীলনের যুগ। একদিকে 
কিন্দি, ফারাবি, ইবনে সিনা, ইমাম গাজ্জালি, ইমাম বুখারি শুধু দর্শন ও 
শাস্ত্রের বিকাশে মন দিলেন না; একে রূপান্তর করে মুসলিম জ্ঞান-জগতে 
ফুল-ফসলের সমারোহ সৃষ্টি করলেন, অন্যদিকে চিকিৎসাবিজ্ঞান, 
রসায়নবিজ্ঞান, গণিতবিজ্ঞান, জ্যোতির্বিজ্ঞান, পূর্তবিদ্যা, নৌবিদ্যা, স্থাপত্যে 
যেন সৃষ্টির জলতরঙ্গ বয়ে গেল। আবার আর্থিক প্রয়োজনে মুসলিম সভ্যতায় 
ব্যাবসা-বাণিজ্য, ব্যাংক, হুন্ডি, চেক প্রভৃতিও প্রচলিত হয়। যৌথ কারবারের 
প্রয়োজন দেখা দেয়। দ্বাদশ শতাব্দী পর্যন্ত অর্ধপৃথিবীর জ্ঞানকেন্ত্র ও 
বিদ্যাকেন্দ্র ছিল দামেস্ক, বাগদাদ, কায়রো ও স্পেন। 


এসব কেন্দ্রের আশেপাশে আরও কয়েকটি কেন্দ্র বিভিন্ন সময় ইসলামি 


সভ্যতা ও সংস্কৃতির ফুল ফুটিয়েছে। যেমন : ইস্পাহান, বোখারা ও দিললি। 
এই মুসলিম সভ্যতার কাছে পৃথিবী এত বিপুলভাবে খণী এবং সেই খণ 


) 


EE 
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এত বেশি স্বীকৃত হয়েছে যে, তা সর্বজনবিদিত । (দেখুন, 
History of the Saracens. পি. কে. হিষ্টির History 
মীনবির The Preaching of Islam. এম. এ. 


of Muslim Culture, Arnold ও Guillume সম্পাদিত The Le 
Islam প্রভৃতি ।) 


Of the Araby, 
Outline, 
cacy of 


উতর সার ০৬০৭ 
আমদেদ জানিয়েছে। আমাদের এই বাংলাদেশে বখতিয়ার খিলজির ১ 

নিয়ে বিজয়াভিযান কখনোই সম্ভব হতো না, যদি না সেন 
En ol Shin bs ৯২ 
গ্রহণ করত । 


পিছিয়ে পড়ে। কারণ, তাদের 
যায়। আর সভার চান ধারা শুকিয়ে যায়। এই এগিয়ে যাওয়া 


তছনছ করে দেয়, মুসলিম 
প্রতিষ্ঠিত । সমাজ্যবদী ইউরোপ মুসলিম দণ্ডি দুষিত হয়ে পড়! 
সমাজে পরিকল্পিত 
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আধুনিক কালের এই স্তরে এনে সাম্রাজ্যবাদীরা মুসলিম জগতে ধর্মগত 
কালচার বাদ দিয়ে এক জাতিগত কালচার বিকাশের চেষ্টা চালায় । এ কাজে 
সাশ্রাজ্যবাদীদের সহযোগিতা করে ইউরোপীয় চিন্তা-ভাবনায় প্রাণিত একদল 
বুদ্ধিজীবী, লেখক, রাজনীতিবিদ- তাদেরই স্বার্থে, তাদের গদি ও অবস্থান 
টিকিয়ে রাখার প্রয়োজনে । গত একশ কী দু'শ বছরে মুসলিম দুনিয়ায় 
নিজ নিজ সংস্কৃতি বিকাশের চেষ্টা হয়। জাতীয়তাবাদ সীমিত অর্থে একটা 
বিশেষ সম্প্রদায়ের জন্য আর্থিক ও বৈষয়িক দিক দিয়ে কল্যাণকর হতে 
পারে, কিন্তু ব্যাপক অর্থে জাতীয়তাবাদ জন্ম দেয় জাতিবিদ্বে- যার সাথে 
সাম্প্রদায়িকতার কিছুমাত্র তফাত নেই। এই কারণেই দেখি, আধুনিককালে 
জাতীয়তাবাদ বা জাতীয় চেতনা বিশ্ব মুসলিমকে মেলাতে পারেনি । একালে 
জাতিগত কালচারের প্রথম বুনিয়াদ প্রতিষ্ঠিত হয় কামাল পাশার তুরক্ষে। 
তারপর ইরানে, মধ্যপ্রাচ্যের বিভিন্ন দেশে। এই জাতিগত কালচার 
সবদেশেই কোনো না কোনোভাবে এ কালে মুসলমানের ভাবসংকট, 
সংস্কৃতির সংকট, আত্মপরিচয়ের সংকট তৈরি করেছে। এর ফলে মুসলিম 
সমাজে একধরনের টানাপোড়েন, অবিশ্বাস, ফাটলের জন্ম হয়েছে। এতকাল 
যে দ্বীনের প্রেরণা মুসলিম সমাজকে এক ধরনের নিরবচ্ছিন্ন সংহতি 
জোগাত- তা দুর্বল হয়ে পড়েছে। 

অবশ্য এই জাতি-চেতনার কুয়াশার মধ্যে সাম্প্রতিককালে মুসলিম 
ভাবজগতে এক নতুন তরঙ্গের লক্ষণ দেখা যাচ্ছে। আধুনিক যুগের জাতি- 
চেতনার মোহপাশ কাটিয়ে দুনিয়ার বিভিন্ন স্থানের মুসলমানরা ইসলামকে 
বুনিয়াদ করে নতুনভাবে সংস্কৃতি ও জাতি-চেতনার বিকাশ করার চেষ্টা 
চালাচ্ছে। এসব লক্ষণ বেশি প্রস্ফুটিত হতে পেরেছে মুসলিম দুনিয়াজুড়ে 
আজ যে ইসলামি রষ্্ব্যবস্থা-সমাজব্যবস্থার দাবি উঠেছে, যে আন্তর্জাতিক 
মুসলিম সমাজশক্তি জেগে উঠার সম্ভাবনায় দোলা দিচ্ছে, তার ভেতর। 
এইভাবে একালে মুসলিম কালচারের সবচেয়ে সম্ভাবনাময় নির্দেশ ও 
সত্যিকার সাক্ষ্য এই নব অভ্যুথানকামী (২e5খ/৪) ইসলামের মধ্যেই 
পরিলক্ষিত। এই রিসার্জেন্ট ইসলাম নিয়ে আজ পশ্চিমের মাথাব্যথা! 
কারণ, ইসলাম এই আন্দোলনের প্রব্তাদের পরিচয় জোগাচ্ছে। এই প্রক্রিয়া 
চলতে থাকলে মুসলিম দুনিয়ায় জাতি-চেতনার মূল্যবোধ হ্রাস পাবে। 


ইসলামের প্রবক্তাদের চরিত্র হননে মেতে উ। রিসাসো নিসার 
বা লিক ভ্যবাী নন কিং ধু ইস 
যুগের আলোকে ও ইসলামি নীতির আওতার মধ্যে সমাধান করাকে 
তারা বিরাট মুসলিম সভ্যতার উত্তরাধিকারী হিসেবে জ্ঞানচর্চার টন! 
মুসলিম সমাজে ফিরিয়ে আনতে চান এবং বিজ্ঞানকে ব্যবহার করে সক 
সমাজের জড়তা ভাঙতে চান। শ্রেফ ইউরোপীয় আধুনিকতার অনুব্তী না 
হয়ে ইসলামের নিজের মতো করে আধুনিক হওয়ার যে অন্তঃশক্তি ও সম্পদ 


ইসলামের প্রবক্তারা এভাবেই আজ মুসলিম সমাজের ভাগ্য পরিবর্তনের 
কথা ভাবছেন। 


বাঙালি মুসলমানের সংস্কৃতি 

আটশ বছর হলো ইসলাম এ দেশে এসেছে। ইসলাম ধর্মের সাম্যবাদী 
প্রবণতা সেদিনকার দরিদ্র ও নিম্পেষিতদের কাছে টেনেছিল। হিন্দু 
রাজশক্তির আধিপত্য ও হিন্দু সমাজের নিপীড়ন থেকে বাঁচবার জন্যে 
বাঙালি জনসাধারণের এক বৃহদংশ এই নতুন ধর্ম গ্রহণ করে মুক্তির পথ 
খুঁজেছেন। আগেই বলেছি, ধর্ম হিসেবে ইসলাম সাম্যের পক্ষপাতী। 
অন্যদিকে হিন্দু ধর্ম বৈষম্য ও অধিকারভেদের ওপর প্রতিষ্ঠিত। এইভাবে 
ইসলাম এ ভূখণ্ডে অধিকারহীন মানুষের অধিকার প্রতিষ্ঠার ভেতর দিয়ে তার 
যাত্রা শুরু করে এবং ধর্মের খাস জমায়েতে সকল মানুষকে জায়গা করে 
দেয়। সমাজ পরিবর্তনের ইতিহাসে শ্রেণি নির্বিশেষে এই সাম্যবাদ প্রতিষ্ঠা 
করাই হচ্ছে ইসলামের সবচেয়ে বড়ো অবদান। 
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এ দেশে ইসলাম আসার পর প্রথমে স্বাধীন সুলতানরা, পরে মোঘলরা 
রাজত করে। এই সময়কে ইতিহাসবিদরা মধ্যযুগ হিসেবে উল্লেখ করেছেন। 
সামাজিক ব্যবহার বিধি, আচার-আচরণ, খাদ্যাভাস, রাজনৈতিক প্রশাসন ও 
বিশিষ্ট শিল্পচর্চা এ দেশে বিকাশ লাভ করে। বাংলা ভাষার রূপরীতিতে 
পরিবর্তন আসে এবং বাংলা সাহিত্যের মধ্যে দ্রুত বর্ধনশীল মুসলিম 
সমাজের ছবি ফুটে উঠতে শুরু করে । এক কথায় বলতে গেলে- ইসলাম এ 
দেশের গণজীবনে গভীরভাবে প্রবেশ করে এবং এখানকার সমাজব্যবস্থার 
মধ্যে দৃঢ়ভাবে প্রতিষ্ঠা লাভ করে। 


মুসলিম সংস্কৃতি হচ্ছে প্রধানত নগরকেন্দ্রিক। দেশে দেশে নগরকে কেন্দ্র 
করেই এই সংস্কৃতির শ্রবৃদ্ধি ঘটেছে। বখতিয়ার খিলজি আসার পর এখানে 
নতুন নতুন নগর প্রতিষ্ঠিত হতে শুরু করে। সেই নগরকে কেন্দ্র করে যেমন 
সাধারণ মানুষের অর্থনৈতিক সমৃদ্ধির ব্যবস্থা হয়, তেমনি এ দেশের 
কৃষিভিত্তিক গ্রামীণ সমাজের জীবনধারায় পরিবর্তন আসতে থাকে। 
নগরায়ণের সাথে সাথে স্থাপত্যশিল্পে নতুন মাত্রা সংযোজন হয় এবং 
প্রশাসনিক ও সামাজিক প্রয়োজনে বড়ো বড়ো ইমারত, মসজিদ ও দুর্গের 
স্থাপত্যরীতির বিকাশ হয়। বিদ্যাশিক্ষার জন্য বড়ো বড়ো মাদরাসা, ধর্ম 
সাধনার জন্য খানকাহ স্থাপিত হয়। স্থাপত্য কলা, নগরায়নের দিকে মুসলিম 
রাজশক্তির ঝৌক যে বরাবর একটু বেশিই ছিল বাংলাদেশে তার প্রমাণ 
মেলে গৌড়, পাপুয়া প্রভৃতি অঞ্চলে। তবে মধ্যযুগে মুসলিম মানসসৃষ্টির 
প্রধান পরিচয় মেলে বাংলা সাহিত্য-সংস্কৃতিতে। যদিও দরবারের ভাষা 
ফারসি এবং ধর্মের ভাষা আরবি হওয়ার কারণে মুসলমান জ্ঞাণী-গুণী- 
আলেমরা প্রভূত আরবি-ফারসি চর্চা করতেন, তারপরেও মুসলমান সুলতান, 
আমির, ওমরাহরা দেশি ভাষা চর্চায় বিপুল উৎসাহ দিয়েছিলেন এবং ধর্ম 
নির্বিশেষে জনগণকে এই কাজে সম্পৃক্ত করেছিলেন। এই কারণেই দেখি 
গৌড়ের দরবারে, রোসাঙ্গের রাজসভায়, লস্কর পরাগল খা-র বৈঠকে বাংলা 
ভাষা ও সাহিত্যচ্্চায় রীতিমতো সাড়া পড়ে গেছে। 


মুসলমানরা আসার আগে হিন্দু রাজারা সাহিত্য-সংস্কৃতির চর্চাকে 

রবার ও মন্দিরের অভ্যন্তরে সীমাবদ্ধ করে ফেলেছিলেন। এতে 
্রাতাজনের কোনো অধিকার ছিল না। মুসলমানরাই প্রথম জনজীবনভিত্তিক 
একটি নতুন সংস্কৃতির বুনিয়াদ প্রস্তুত করেন এবং শিল্প-সাহিত্যকে এই 


lh 
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প্রথম মানবতাভিত্তিক উপাদানে ভরিয়ে তোলেন 

বাংলা চর্চার যেমন পরিবেশ তৈরি হয়, তেমনি নতুন নিম আমে 
রূপ-রীতির পরিবর্তন ঘটে। এর ভেতরে প্রচুর পরিমাণে সঃ তাবে ওর 
কনের আমদানি হয়। এইভাবে বাংলা ভাষা আরও সা 
বাংলার মধ্যযুগের মুসলমানদের এই ইতিহাস কোনো ঠুনকো ঘান! 
এটা কয়েকশ বছর ব্যাপী একটি সংস্কৃতি নির্মাণের ইতিহাস ছা! 
দিয়ে বিচার করলে বলা যয়- এটা হলো বিশ্ব মুসলিম সি 


ইসলামের বিরুদ্ধে এই অপপ্রচারের কারণ হচ্ছে, এটি এক প্রচ 
আত্মস্বাতস্্যপরায়ণ ধর্ম। ইসলাম আসার আগে ভারতের দুয়ার ভেঙে বহু 
ধর্ম, ভাষা, জাতির লোক এখানে ঢুকে পড়েছে। তাদের প্রবেশকেও 
ভারতীয়রা প্রতিরোধ করতে পারেনি। কিন্তু যা হয়েছে, ভারতীয় জীবনযাত্রা 
ও সংস্কৃতির মধ্যে তারা মিশে গেছে। কিন্তু ইসলামের ক্ষেত্রেই ঘটে 
ব্যতিক্রম। ইসলাম অনুসারীরা ভারতীয় সংস্কৃতিতে মিশে যায় না, মিলে 
যায় না। তারা এ দেশীয় পরিবেশে নতুন এক সংস্কৃতি নির্মাণ করে। 
ভারতীয় সংস্কৃতি তাই মুসলমানদের আত্মসাৎ করতে পারেনি। কারণ, 
ইসলাম ধর্ম সেই প্রয়াস ব্যর্থ করে দেয়। একদিক থেকে বলা যায়- 
ভারতীয় জীবনধারা ও সংস্কৃতি ধারার এই প্রথম পরাজয় ঘটে ইসলামের 
আত্মসচেতনতার কাছে। শতাব্দীর পর শতাব্দী ধরেও ভারতবর্ষে থেকে 
ইসলাম এখানে নিমজ্জিত হয়ে যায়নি; উলটো মুসলমানরা ভারতবর্ষের 
একটি ইসলামি রং তৈরি করে নেয়। বহুকাল ধরে আমরা যে মুসলিম ভারত 
ও মুসলিম বাংলা কথাগুলো শুনে থাকি, তা হচ্ছে এই সাংস্কৃতিক ক্রিয়া- 
প্রতিক্রিয়ার ফল। 

আরেক দল পত্তিত মনে করেন, ভারতের সাথে এই যোগাযোগের ফলে 
ইসলামও কিছুটা ভারতীয় রূপ পরিগ্হ করেছে। এখানকার মানুষ এই নতুন 
ধর্মকে কিছুটা তাদের পূর্বপরিচিত জিনিসের আধারে ঢেলে সাজিয়ে নের। 


িরিরন নগর কান নি 


এর ফলে নিরঞ্জন হন আল্লাহ, হিন্দু দেবতারা হন মুসলমান পীর, বৌদ্ধ স্তুপ 
হয় দরগাহ, দেবপূজা মাজারপূজায় এবং পুরাতন দেবলীলার কাহিনি পীর- 

কেচ্ছায় পরিণত হয়। এসব কথার মধ্যে কিছুটা সত্যতা আছে, 
কিন্তু এই রূপ ইসলামের আসল চেহারা নয়। কালে কালে স্থানীয় সংস্কৃতির 
প্রভাবে ইসলামের মধ্যে এসব প্রথা-পদ্ধতি ঢুকে পড়েছে। এই জন্যই 
ভারতবর্ষে মুসলিম সমাজের মধ্যে বারবার সংস্কার আন্দোলনের উদ্ভব 
হয়েছে। মুজাদ্দিদ আলফে সানি, শাহ ওয়ালিউল্লাহ, শাহ আবদুল আজিজ 
থেকে শুরু করে ওহাবি, ফরায়েজিদের আন্দোলন তো একপ্রকার সংস্কার 
আন্দোলনই। এসব আন্দোলনের একটা উদ্দেশ্য ছিল- ইসলামের ওপর 
আপতিত যুগ-যুগান্তের আবিলতা ঝেড়ে-পুছে এর মৌলিক পরিচ্ছন্নতা 
ফিরিয়ে আনা। 


স্থানীয় সংস্কৃতির প্রভাবের সূত্রে ভারতে ইসলামের জনগ্াহ্যরূপের আরও 
একটা উদাহরণ কোনো কোনো বুদ্ধিজীবী উল্লেখ করেন। রামানন্দ, দাদু, 
কবীর, নানক; আমাদের দেশের চৈতন্য, লালন ফকিরের প্রচারিত ভক্তিবাদ 
ও মানবসমাজের ধারণা নাকি ইসলামেরই একটি প্রাকৃত ও লোকজ রূপ। 
এ কথাটার মধ্যে সত্যের চেয়ে ভুলের পরিমাণ বেশি । ইসলাম মূলগতভাবে 
সাম্যবাদী ধর্ম । মানুষের অধিকার প্রতিষ্ঠা করা ইসলামের বুনিয়াদি শিক্ষা । 
এজন্য দাদু, রামানন্দ, চৈতন্যের ভক্তিবাদের মধ্যে নিমজ্জিত হয়ে ইসলামের 
আত্মরক্ষার প্রয়োজন কী? মূল কথা হচ্ছে- এ দেশের জনসমাজে ইসলামের 
সাম্যবাদী ধারণা প্রসারের ফলে বিপুল আলোড়নের সৃষ্টি হয় এবং নিপীড়িত 
মানুষের মধ্যে ইসলাম ধর্ম গ্রহণের সাড়া পড়ে যায়। এই ধর্মান্তর ঠেকানোর 
জন্য এসব ভারতীয় সাধক সন্ন্যাসীরা ইসলামের সাম্যের ধারণাকে আত্মস্থ 
করে ভক্তিবাদ প্রচার করেন এবং অধিকারবঞ্চিত মানুষকে সেখানে আশ্রয় 
দেওয়ার আশ্বাস দেন। আসলে এরা ভক্তিবাদের আড়ালে হিন্দুধর্মের 
আত্মরক্ষার লড়াই শুরু করেছিলেন। আমাদের এখানকার কোনো কোনো 
লেখা পড়লে মনে হয়, শ্রী চৈতন্য বোধ হয় এ দেশের মানুষকে 
উদ্ধার করতে এসেছিলেন। এটা একটা অনৈতিহাসিক কথা। শ্রী চৈতন্য 
কোনো সমন্বয়ী ধর্ম প্রচার করেননি। তিনি হিন্দু ধর্মকে বটবৃক্ষের মতো 
ছায়া দিয়ে রক্ষা করেছিলেন মাত্র। এ দেশের নিপীড়িত মানুষকে উদ্ধার 
করেছিল ইসলাম। এখানে তার সমকক্ষতা দাবি করার স্পর্ধা কারও নেই। 


কথা শুনি। হিন্দু-মুসলমান বাঙালির যৌথ সংস্কৃতি ও সমন সংসৃত্র 
কথাও কানে আসে আমাদের। এই যৌথ সংস্কৃতি বলে আদৌ কি কিছ 
আছে? বাংলাদেশের ইতিহাস ও সংস্কৃতি নিয়ে বিশেষভাবে আনোচনা 
করেছেন ইতিহাসবিদ রমেশচন্দ্র মজুমদার । তার মতে- বাংলায় হিন্দু আর 
মুসলমানদের সংস্কৃতি এক নয়। কারণ, এক নয় তাদের ধর্মবিশ্বাস ও 
ইতিহাসের ধারা। তাদের সংস্কৃতিরও বিবর্তন হয়েছে ভিন্নভাবে। এই 
কারণেই তিনি তার বইয়ে হিন্দু ও মুসলিম সংস্কৃতির কথা ভিন্ন ভিন্নভাবে 
আলোচনা করেছেন। তার এ বক্তব্য ও দৃষ্টিভঙ্গি অনেকটা বাস্তবধ্মী। 
একটা কথা বোঝা দরকার, আজকের বাংলাদেশ এখানকার বাঙালি 
মুসলমানদের সংগ্রামের ফসল। ইতিহাসের বিবর্তনে বাঙালি মুসলমানরা 
পৃথক রাজনৈতিক সত্তা নিয়ে আত্মপ্রকাশ করেছে। এই আত্গ্রকাশের ইচ্ছা 
তখনই হয়, যখন একটি জনসমাজ সাংস্কৃতিক ও অর্থনৈতিক বিকাশের জন্য 
তারা কালক্রমে একটি পৃথক রাষ্ট্রের দাবি নিয়ে দীড়ায। গত শত, 
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তফাতটা বেশি চোখে পড়তে শুরু করে- যখন মুসলিম আমল শেষ 
এ সয় এবং এদেশ ইংরেজের দখলে আসে। এইভাবে মুসলমানের 
সৌভাগ্যের দিন অস্ত যায়। আর ইংরেজের কৃপায় হিন্দুদের সৌভাগ্য 


সহাবস্থানের পরিবেশ তৈরি করেছিলেন। নতুন পরিস্থিতিতে ইংরেজরা এ 
দেশের কর্তৃক কবজা করার জন্য মুসলমানদের সাংস্কৃতিক ও 
অর্থনৈতিকভাবে দাবানোর চেষ্টা করে। সে কাজে ইংরেজের সঙ্গী হয় 
হিনদুরা। তাই দেখি পুরো উনিশ শতক জুড়ে মুসলমান বাঙালির এক 
বিদ্রোহী রূপ। স্বাধীনতা আর স্বধর্মের জন্য ইংরেজের বিরুদ্ধে তাদের লড়াই 
আজ এক গৌরবময় ইতিহাস। এ ইতিহাসের খবর পাই আমরা ব্রিটিশ 
আমলা হান্টার সাহেবের রিপোর্টে। পুরো উনিশ শতক তাই মুসলমানদের 
দিক দিয়ে মুসলমানদের ভূমিকা ক্ষীণত্রোতা হয়ে যায় । 


অন্যদিকে ইংরেজের শরিক হিন্দুরা নতুন সৌভাগ্য লাভে এগিয়ে যেতে শুরু 
করে। ইংরেজের জ্ঞানে-বিজ্ঞানে তারা পরিপুষ্টও হয়ে ওঠে । এইভাবে তারা 
একটি বিকাশমান জাতীয়তাবোধে উদ্দীপ্ত হয়ে ওঠে- যা কিনা হিন্দু ধর্ম ও 
এঁতিহ্যের কাঠামোকে আশ্রয় করেই অগ্রসর হয়। এই নবজাগ্রত বাঙালি 
হিন্দু জাতীয়তাবাদীরা একই সাথে ইংরেজের ইন্ধনে স্বভাষী বাঙালি 
মুসলমানকেও পর করে দেন এই ভেবে, ইসলাম যেহেতু বিদেশি, তাই এর 
অনুসারীরাও বিদেশীয়। তখনকার মতো তারা হিন্দুত্ব ও হিন্দু রীতি- 
নীতিকেই জাতীয় ধারা হিসেবে গ্রহণ করে। ভারতীয় বা বাঙালিতের সাথে 


আমাদের ভাবী সৃতি ভিত্তি 
কলোনির 
চিক, কিন্ত লা সিম সং পাটাতনটা দুর্বল হয়ে পড়েছিল 


পরতিক্লতার মুখে সেদিন তাদের টিকিয়ে ত UE 
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রাজনৈতিক সীমানা আজ অর্জিত হয়েছে, তা কিন্তু দেশভাগের 
ঘটনার ভেতর দিয়েই প্রস্তুত হয়েছে। একভাবে বলা যায়- এই দেশভাগের 
ঘটনাও ছিল এ অঞ্চলের মুসলমানদের স্বাতন্ত্যপরায়ণতার ফল। 


যাহোক, বাংলা তথা দ্বিজাতিতত্তের ভিত্তিতে ভারতের মুসলমান সংখ্যাগরিষ্ঠ 
অঞ্চল মিলে পাকিস্তান রাষ্ট্রের অভ্যুদয় ঘটে। পাকিস্তান সৃষ্টির পর নতুন 
রাজনৈতিক ও সাংস্কৃতিক পরিস্থিতির জন্ম হয় এবং নানা রকমের 
রাজনৈতিক স্বার্থ, সাম্রাজ্যবাদী অভিসন্ধি ও অর্থনৈতিক টানাপোড়েনের ফাক 
গলিয়ে এখানকার মানুষের ধর্মীয় সত্তা ও ভাষা সত্তার মধ্যে কাটাকুটি শুরু 
হয়। এই কাটাকুটির পথ ধরেই সিকি শতাব্দীর অবসান না হতেই পূর্ব 
বাংলার মানুষ পাকিস্তান থেকে বেরিয়ে আসে এবং তারা ভাষাভিত্তিক রাষ্ট্র 
প্রতিষ্ঠা করে। যা ভাবা হয়েছিল, ভাষাভিত্তিক রাষ্ট্র প্রতিষ্ঠা করে পূর্ব বাংলার 
মুসলমানরা এক স্থিতিশীল রাজনৈতিক ও সাংস্কৃতিক পরিবেশ নির্মাণ করতে 
পারবে, তা কিন্তু তারা পারেনি । জন্মের পর থেকে এই রাষ্ট্রের অধিবাসীদের 
এক দোলাচল মানসিকতার ভেতর দিয়ে অতিবাহিত করতে হচ্ছে। এর 
কারণ, ধর্ম ও সংস্কৃতি তথা ভাষার মধ্যে একধরনের দ্বিধাবিভক্তির লক্ষণ 
স্পষ্ট হয়ে ওঠে। এই যে আত্মপরিচয়ের সংকট, তা কিন্তু বাংলাদেশের 
জনসমাজের মধ্যে নানা রকম টানাপোড়েনের সৃষ্টি করে এবং রাষ্ট্রের 
ভবিষ্যৎকে অন্ধকারে আবৃত করে ফেলতে চায়। এই সংকটের কারণ 
হলো- আমাদের জাতীয় নেতৃত্বের চরম অদূরদর্শিতা, অযোগ্যতা, 
উপনিবেশিক মানসিকতা, অন্যদিকে সাম্রাজ্যবাদী শক্তিসমূহের কর্তৃত্ব ও 
খবরদারি এবং তার ফলস্বরূপ জনসমাজের চরম অনৈক্য। আমাদের 
নেতৃত্বের আত্মসথর্থপরতা এত দূর উদগ্র হয়ে উঠে যে, তা কখনও কখনও 
জাতীয় স্বার্থকেও অতিক্রম করে। এই সংকটের ভেতর এখন আবার এগিয়ে 
আসছে বিশ্বায়নের থাবা। মুক্তবাজার অর্থনীতি ও মিডিয়ার অস্ত্র দিয়ে এখন 
আমাদের সমাজকে বিশ্বায়ন তছনছ করে ফেলতে চাইছে এবং এক 
মনোজাগতিক উপনিবেশ গড়ে তুলবার প্রক্রিয়া শুরু করেছে। 

মুসলমানকে আজ চারিদিক থেকে এই রকমের নানামুখী সংকট টানছে এবং 
সেই টানাটানির মুখে পড়ে তারা আজ রীতিমতো দিক-দিশা হারিয়ে ফেলছে। 


এই সংকট থেকে উত্তরের জন্য বাংলাদেশের বুদধিীবীদেরই প্রথম এগিয়ে 
আসতে হবে। কিন্তু সমস্যা হচ্ছে, সাম্প্রতিক সময় পরত বাংলাদেশের 
প্রাতিষ্ঠানিক বুদ্ধিজীবীদের বিরাট একটি অংশ বুদ্ধিজীবীতার নামে যা 


করেন, তা একই সাথে কলকাতাকেন্দ্রিক ও পাশ্চাত্যকেন্দ্রিক চিন্তা-ভাবনার 
সংমিশ্রিত রূপ এবং কখনও কখনও শ্রেফ চর্বিত চর্বণ। আমাদের এই 
মুসলমানপ্রধান সমাজে এই সব চিন্তা-ভাবনা কখনোই গভীরভাবে প্রবেশ 
করতে পারেনি। উলটো জোর করে চাপিয়ে দিতে গিয়ে সামাজিক 
অস্থিরতাকে গভীর করা হয়েছে। মুসলিমপ্রধান একটি সমাজকে জাগাতে 
হলে চাই তার শিকড় ধরে টান দেওয়া । তার মানসভূবনে ধার করা পশ্চিমি 
ও কলকাতাকেন্দ্রক চিন্তার রাজপাট খতম করে ইসলামের অধিকার 
পুনপ্তিষ্ঠা করা। 


বাঙালি মুসলিম মানস পরিমণ্ডলে আজ নানা বৈদেশি খাদ ও আবর্জনা মিশে 
গেছে। সেই খাদের ভারে মুসলমান নিজেই নুইয়ে পড়েছে। বাঙালি মুসলিম 
মানস পরিমণ্ডলকে পুরোপুরি শোধন করে সেখানে ইসলামের আলো 
বিকিরণ করাতে হবে- যাতে অতীতের দুর্বলতা পুরোপুরি মুছে যায় । এজন্য 
দরকার বাঙালি মুসলমানের আরও আরও নিজের ধর্ম ও সংস্কৃতির মধ্যে 
নিমজ্জিত হওয়া । নিজের ধর্ম ও সংস্কৃতির আবহাওয়ায় সে যদি পুষ্ট না হতে 
পারে, তবে সে কিছু সৃষ্টি করতে পারবে না। পারবে না কোনো প্রগতিমূলক 
আন্দোলনের জন্ম দিতে, এমনকি আধুনিক বিশ্বের সামনে নির্ভয় চিত্তে 
কখনও দীড়াতেও পারবে না। ইসলামের জ্ঞানচর্চার এঁতিহ্য, 
বিজ্ঞানানুশীলনের ধারা, যুগ সমস্যার সমাধানে ইসলামের সৃষ্টিশীলতার 
প্রয়োগ, তার জাগ্রত ও বিপ্লবী মানবতাবাদ সর্বোপরি উম্মাহর চেতনা- এই 
হবে ভাবীকালের বাঙালি মুসলমানের সাংস্কৃতিক ভিত্তি। এইভাবে বাঙালি 
মুসলমান তার নিজের শক্তির উদ্বোধন ঘটাবে; একই সাথে বিশ্ব মুসলমানের 
সাথে নিজের প্রাণের যোগ সাধন করবে । যতকাল মুসলমানরা ইসলামকে 
সংস্কৃতি হিসেবে নিয়েছে, ততদিন সৃষ্টিশীলতা ও প্রাণ-পরাচর্ষের অভাব 
হয়নি। যখন ইসলামকে তারা 1২1. বানিয়ে চর্চা করতে শুরু করে, তখন 
তাদের মধ্যে অবক্ষয়ের লক্ষণ সূচিত হয়। বাঙালি মুসলমানকে আজ তাই 
আর সংস্কৃতি গড়তে হবে ইসলামি কাঠামোর ছাচে। সেটিকে তাদের 1২৫1 

নয়, সংস্কৃতি হিসেবে চর্চা করা চাই। তাহলেই তাদের মুক্তির লক্ষ্য 
পূর্ণমাত্রায় অর্জিত হবে। 


শব্দের অর্থ কী? 
এর রাজনৈতিক ও সাংস্কৃতিক ব্যঞ্জনা আমাদের কীসের ইঙ্গিত দেয়! হিন্দু 
ও মুসলমান সত্তার উর্ধে তৃতীয় কোনো সত্তা আছে কি? থাকলে এর স্বরূপ 


কী? অর্থাৎ সেই বাঙালিতৃ জিনিসটা কী এবং কাকে আমরা বাঙালি বলব? 


বাঙালিয়ানার এই বিতর্কে প্রবেশ করার আগে বলে রাখি- আমাদের এখানে 
এইসব দৃষ্টিভঙ্গির প্রচারক হচ্ছেন একদল মার্ক্সবাদী ও পশ্চিমের 
উদারনৈতিক চিন্তা-ভাবনায় প্রভাবিত বুদ্ধিজীবী ও চিন্তক। এরা দাবি করেন, 
বাঙালি সংস্কৃতি-জাতীয়তাবাদ হচ্ছে ধর্মনিরপেক্ষ । জাতি পরিচয় নির্ণয়ে 
এরা মুসলমানিত্বের পরিবর্তে বাঙালিতুকে অগ্রাধিকার দিতে আগ্রহী। 
এইভাবে তারা জাতি-পরিচয় নির্মাণে ইসলামের অগ্রবর্তী স্থানকে ক্ষুন্ন করে 
হিন্দু ও মুসলমানের যৌথ অবদানে গঠিত স্থানিক সংস্কৃতিকে আদর্শ বলে 
গ্রহণ করেছেন। হিন্দু ও মুসলমান ধর্মের কিছু কিছু নিয়ে এবং পরস্পরের 
মধ্যে সমন্বয় করে এরা একটি নতুন সাংস্কৃতিক ধর্মের টা 
ঘটিয়েছেন। এটাকেই তারা বলছেন বাঙনিত। সংস্কৃতির মধ্য আট 
প্রদান হয়, ভাব বিনিময় হয়। পারস্পরিক সহাবস্থানের ভেতর 


মিটি. | 


সাংস্কৃতিক প্রতিষ্ঠানের জন্ম হয় এবং আবুল ফজল, আবদুর রাজ্জাক, 
আহমদ শরীফ, আনোয়ার পাশা, মোফাজ্জেল করীম, আবদুল হক ও 
পরবর্তীকালে আনিসুজ্জামান, মোস্তফা নূর উল ইসলাম, আবদুল গাফফার 
চৌধুরী, ওয়াহিদুল হক, জিন্তুর রহমান সিদ্দিকী, গোলাম মুরশিদ, হাবিবুর 
রহমান প্রমুখ এ ধারার প্রতিনিধিত্ব করেন। 


মুসলিম সংস্কৃতি ও বাঙালি মুসলমান + ৩৪ 


এরা মনে করেন, বাঙালি হিন্দু ও মুসলমান উভয়ের 

আলোচনার দেখানোর চে বরা হয বাতি তি আই এ 
অন্তঃসারশূন্যতা এবং বাঙালি হিন্দু ও মুসলমানের সংস্কৃতির অভিমুখের 
ভিন্নতা, যে কারণে সকল বাংলা ভাষাভাষী মিলে আজতক এক জাতি- 
সংস্কৃতি গঠনের চেষ্টা কখনোই ফলবতী হয়নি । গতানুগতিক ধারায় সংস্কৃতি 
বলতে আমরা চারুকলা বিশেষত সাহিত্য, সংগীত, শিল্পকলাকে বুঝি এবং 
সংস্কৃতির এই সব বহিরাঙ্গিক উপাদান দিয়ে কোনো নির্দিষ্ট সংস্কৃতিকে 
চিহ্নিত করার চেষ্টা করি। কিন্তু সংস্কৃতিকে আরও গভীরতরভাবে বুঝতে 
হলে সমাজবিজ্ঞান ও নৃবিজ্ঞানের ধারায় বিশ্লেষণ করা দরকার। 


নৃবিজ্ঞানী ও সমাজবিজ্ঞানীরা কোনো একটি জনসমাজের সংস্কৃতির স্বরূপ 
বিবেচনা করতে গিয়ে নানা রকম উপাদানকে চিহ্নিত করার চেষ্টা করেছেন- 
যা নিয়ে সংস্কৃতি গঠিত হয়। এগুলো হচ্ছে- ধর্ম, ভাষা, শ্রেয়োবোধ ও 
পদ্ধতি, পোশাক-পরিচ্ছদ, গৃহনির্মাণ পদ্ধতি, চারুকলা, এতিহাসূতরে প্রত 
চিন্তা ও বিশ্বাস প্রভৃতি । পত্তিতদের ভেতর এসব উপাদানের মধ্যে সংস্কৃতির 
প্রধান ভিত্তি কোনটি- এটা নিয়ে আছে মতবিরোধ । কেউ কেউ বলেছেন 
ভাষা, কেউ কেউ বলেছেন ধর্ম । পৃথিবীর প্রতিটি জনসমাজ বা 

তত হয় এই ধর্ম কিংবা ভাষা দিয়ে। এই ধৰ্ম বা ভাষা একটি 
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জনগোষ্ঠীর জাতিতান্তিক (3111০) পরিচয়ের প্রতীক হিসেবেও চিহ্নিত হয়। 
তবে এটি সর্বজনীন ঘটনা নয়। এসব বৈশিষ্ট্যের সাথে সমাজবিজ্ঞানীরা 
অবশ্য নরগোষ্ঠীগত (২7০০) বৈশিষ্ট্যকেও বিবেচনার কথা বলেছেন। 
তারপরেও স্বীকার করতে হবে সংস্কৃতি একটি জটিল বিষয়। বিচিত্র সব 
বিষয়কে একটি সংস্কৃতি আন্তীকরণ করে। সুতরাং একরৈখিক কোনো সংজ্ঞা 
দিয়ে সংস্কৃতির পরিচয় নির্ধারণ করতে গেলে অনেক জটিলতার সম্মুখীন 
হওয়া অস্বাভাবিক কিছু নয়। এখন এসব উপাদানের আলোকে বাঙালি হিন্দু 
ও মুসলমানের সংস্কৃতি অভিন্ন কিনা তা যাচাই করে দেখা যেতে পারে। 


দুই, 

আমাদের সেক্যুলারবাদীদের মতে, বাঙালি সংস্কৃতি-জাতিত্বের প্রধান ভিত্তি 
হচ্ছে বাংলা ভাষা। তাদের দাবি- ভাষার সম্পর্ক একদিক থেকে ধর্মের 
সম্পর্কের চেয়েও নিবিড় । এই কারণে বাংলাদেশের সঙ্গে পাকিস্তানের ধর্মের 
মিল থাকলেও তা ভাষার ভিন্নতার কারণে আলাদা হয়ে যায়। 


অবশ্য আমাদের সেক্যুলারবাদীরা কখনও বলতে পারেননি- ভাষানুগত্য যদি 
এখানে বড়ো ব্যাপার হয়, তাহলে পশ্চিমবঙ্গের বাঙালি হিন্দুরা কেন 
পূর্ববঙ্গের বা বাংলাদেশের বাঙালি মুসলমানের সাথে মিলে এক অখণ্ড 
বাঙালি সংস্কৃতি-জাতিত্বের বিকাশ ঘটাতে পারলেন না? বাঙালিত্বের 
পূৰ্ণাঙ্গতার জন্য তো দুই বঙ্গের একত্রীকরণ জরুরি কিন্তু ইতিহাস সেভাবে 
এগোয়নি। এখানে বাঙালিতৃ অপেক্ষা বাঙালি হিন্দুর ধর্ম রক্ষার ব্যাপারটাই 
বড়ো হয়ে দাঁড়িয়েছে। শুধু ধর্মের কারণেই বাঙালি হিন্দুরা প্রতিবেশী 
বাংলাভাষী মুসলমানের চেয়ে অবাঙালি হিন্দুর সাথে মিলে ভারতীয় জাতি 
গঠনে উদ্যোগী হয়েছে। এ তো গেল রাষ্ট্রনৈতিক ব্যাপার । আমাদের 
বাস্তবজীবনে বাঙালিতৃকে বেশি জোর দেওয়া হয় না মুসলমানিতব-হিন্দুতবকে 
বড়ো করে দেখা হয়- তাও এখানে বিবেচনা করা যেতে পারে। 


শরৎচন্দ্র শ্রীকান্ত উপন্যাসে একটা মেয়ের কথা উল্লেখ আছে, যার বাড়ি 
ছিল বর্ধমানে। কিন্তু তাকে বর্ণের কারণে বিয়ে দেওয়া হয় বিহারে । কারণ, 
দেশে স্ববর্ণ পাওয়া যায়নি। একইভাবে অভিভাবকরা বাঙালিত্বের নামে 
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কোনো মুসলমান জমিদার 
রি দেয় সুদূর পাঞ্জাবের এক ফি ইনাবের ভয় 
বা অসুবিধা হয়েছিল। কবির জীবনীকাররা সের সাথে। 
সময়ও স্ববর্ণ পেতে অসুবিধা হয়া লিখছেন, তার 


শন্দনের সাথে বিয়ে না দি 


কিতাব নয় বলে একমাত্র ধর্মান্তর ছাড়া হিন্দুর সাথে সে 

সম্ভব নয়। তাহলে আত্মীয়তার সম্পর্ক দিয়ে যেমন বাং তি 
যাচ্ছে না, তেমনি বাঙালি হিন্দু ও মুসলমানের বিয়ে-শাদির আচার- 
অনুষ্ঠানের মধ্যেও আছে ভিন্নতা- যা দিয়ে বাঙালিতৃ প্রমাণ করা মুশকিল। 
ওয়ালিমা, কাবিন, তালাকের মতো ব্যাপারগুলো বাঙালি মুসলিম সংস্কৃতির 
একান্ত নিজস্ব ব্যাপার । অন্যদিকে বাঙালি হিন্দুর বিয়ের আচার-অনুষ্ঠানও 
তাদের একান্ত নিজস্ব ধর্মাশ্রিত। হিন্দু ধর্মীয় মন্ত্রোচ্চারণ, সাত পাকের 
রীতি, অগ্নি সাক্ষী, সম্প্রদান হিন্দু বিয়ের আবশ্যকীয় বিষয়। পণ বা 
যৌতুকের অভিশাপ এখন অবশ্য প্রতিবেশী সমাজের প্রভাবে মুসলিম 
সমাজেও কিছু কিছু ঢুকে পড়েছে- যার অনুমোদন আদৌ ইসলামে দেই! 
বিধবা বিবাহের ধারণা হিন্দু সমাজে আদৌ চিন্তা করা যেত নামা 
পরবর্তীকালে আইন করে সিদ্ধ করা হয়েছে। তারপরেও হিন্দু মেয়েদের 
এরকম সংস্কার এখনও বাঙালি হিন্দু সমাদে 
আচারের মতো হিন্দু-মুসলমানের 


মুসলিম সংস্কৃতি ও বাঙালি মুসলমান = ৩৭ 


আবার ভাষার ব্যাপারটায় ফিরে যাই। প্রশ্নটা ছিল- 

জাতিত এক হয় কিনা? দুয়েকটা উদার দেখা or TNE 
, কানাডায় অন্যান্য ভাষাভাবীদের সাথে ফরাসিভাষীরাও বাস 

করে। এজন্য এসব দেশে একের অধিক ভাষাকে সরকারি ভাষার মর্যাদা 

দেওয়া হয়েছে। দীর্ঘদিন নানা রকম টানাপোড়েন সত্তেও এসব দেশের 

ফরাসিভাষীরা কিন্তু নিজেদের জাতিতৃ ফ্রেন্স হিসেবে দাবি করেনি। তারা 


ও লোক-তিহ্য ইংলিশ, অস্ট্রেলিয়ান বা আইরিশদের থেকে ভিন্ন। 
আমেরিকানরা হুইটম্যান নিয়ে যে গৌরববোধ করে, ইংলিশরা 
শেক্পপিয়ারকে নিয়ে তা-ই করে। আবার আইরিশদের কাছে ইয়েটসের 
যেরকম মর্যাদা, ইংলিশ এলিয়টের মর্যাদা সেরকম নয়। তাই ভাষা এক 
হলেই জাতি বা জনগোষ্ঠী এক হবে এমন কোনো কথা নেই। আমাদের 
প্রতিবেশী দেশ ভারতই তার বড়ো প্রমাণ হতে পারে। বহু ভাষাভাষী দেশ 
হওয়া সেও হিন্দুতবের ভিত্তিতে এক ভারতীয় জাতিতব তারা গড়ে তুলেছে। 
ভাষার ভিত্তিতে ভিন্ন ভিন্ন স্বাধীন রাষ্ট্রে পরিণত হয়নি। 
ভাষার তাই কোনো সর্বজনগাহ্য রূপ নেই। বাঙালি হিন্দু ও মুসলমান একই 
বাংলা ভাষায় কথা বলে ঠিক, কিন্তু একই রকম বাংলা ভাষায় কথা বলে না। 
লক্ষ করুণ- এখনও মুসলমানরা গোসল করে, স্নান করে না; পানি বলে, 
জল বলে না অথবা আল্লাহ বলে, ভগবান বলে না কিংবা বাড়িতে ভাবি 
ডাকে, বৌদি ডাকে না। এই ভাষিক পার্থক্যটা হুমায়ুন কবীর- যিনি 
আজীবন হিন্দু ও মুসলমানের মিলিত জাতীয়তাবাদে আস্থাশীল ছিলেন, 
তিনিও স্বীকার করতে বাধ্য হয়েছেন : 

বাংলা ভাষায় সংস্কৃত ও আরবি ফারসি শব্দের ভাগাভাগ নিয়ে সতের 

অমিল রয়েছে, তারই ফলে একই ভাষার দুটি রূপ ফুটে উঠবার 
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সম্ভাবনাও রয়েছে। ঢাকা-করিদপুরের মুসলমান চাষার 
“কাদ্বরীর' ভাষা একেবারে বিদেশি- এমনকি, আধুনিক বাংলার 
অনেক মাসিক পত্রিকার প্রবন্ধ বোঝাও তার পক্ষে কঠিন। অন্যপক্ষে 
পুঁথি পড়ে স্কুল-কলেজে পড়া সাধারণ হিন্দুও তো আনন্দ পাবে না। 
অনেক জায়গায় অর্থও ঠিক ধরতে পারবে না। উর্দু ও হিন্দির ব্যাপারে 
ঠিক এই সমস্তই গোড়া থেকে ছিল। লিখবার আলাদা প্রণালী গ্রহণ 
করায় আজ তারা প্রায় সম্পূর্ণ বিভিন্ন দুটি ভাষা হয়ে দীড়িয়েছে। 
বাংলার বেলা যে তা হয়নি, তার একটি কারণ এই যে, একই হরফে 
হিন্দুয়ানি ও মুসলমানি বাংলা দুইই লেখা হয়। অন্য কারণ এই যে, 
বাংলার শ্রেষ্ঠ লেখকদের মধ্যে ভাষা নিয়ে জাতবিচার খুব বেশি প্রবল 
হয়ে ওঠেনি। তরু ভাষার তফাত যে খানিকটা এখানে রয়েছে, তা 
অস্বীকার করা চলে না।”১ 


একই বাংলা ভাষায় তাই দুটো রূপ আছে। একটি হিন্দুয়ানি, অপরটি 
মুসলমানি। ইংরেজরা এটা বুঝেছিল বলেই তারা বাইবেলের তরজমা করে 
ব্রাকেটে লিখে দিত “মুসলমানী বাংলায় অনুদিত'। রেভারেন্ড উইলিয়াম 
গোল্ডস্যাক তার মুসলমানি বাংলার অভিধানে প্রায় ছয় হাজার মুসলমানি 
শব্দের উল্লেখ করেছেন। তাই ফোর্ট উইলিয়ামের পণ্ডিতি বাংলার প্রচলন 
সন্তেও এবং হরফ অপরিবর্তিত থাকার পরও বাংলা ভাষার হিন্দু ও 
মুসলমানি রূপ দু-ধারায় বয়ে গেছে। এর বহু রকমের সাংস্কৃতিক ও 
সমাজতান্তিক কারণ আছে। এর একটা হচ্ছে ধর্ম অনেক সময়ই ভাষাকে 
প্রভাবিত করে । এর প্রমাণ হচ্ছে উর্দু ও হিন্দি ভাষা । একটি ভাষা বা একটি 
শব্দ, শব্দবন্ধ ও ইডিয়ম কখনও কখনও একটি সংস্কৃতি বা জাতির প্রতীক 
হয়ে যায়। ভারতীয় ইতিহাসের উর্দূ-হিন্দির বিবাদ তারই প্রমাণ- যার মূলে 
আছে ধর্মের প্রভাব। এরকম ঘটনা বাংলা ভাষাতেও ঘটেছে। ইসলাম 
ধর্মের প্রভাব বাংলা ভাষাও অতিক্রম করতে পারেনি। বাংলা সাহিত্যেও 
মুসলিম জীবনের প্রভাব পড়েছে। এ প্রভাব না থাকলে বাংলা সাহিত্য 
মুসলিম জীবনের প্রতিনিধিত্ব করতে পারত না। তাই পূর্ব বাংলা ও পশ্চিম 
বাংলার সাহিত্য একই বাংলা ভাষায় রচিত হলেও তার ইডিয়ম আলাদা, 


>. হুমায়ুন কবীর, "বাংলা ভাষা ও মুসলিম সাহিত্য, বাংলাদেশ : বাস্ভালী, আত্মপরিচয়ের 
সন্ধানে (সম্পাদক : মুস্তফা নূর উল ইসলাম)। ঢাকা : সাগর পাবলিশার্স ১৯৯০। 


মুসলিম সংস্কৃতি ও বাঙালি মুসলমান * ৩৯ 


সাহিত্যের উপাদান, এতিহ্য, উপকথা, কিংবদন্তি আলাদা। এই আলাদা 
চরিত্রকে মুছে দেওয়ার জন্য আমাদের এখানকার সেক্যুলারবাদী শিল্পী, 
সাহিত্যিক, সংস্কৃতি কর্মীরা সচেতনভাবে উঠে পড়ে লেগেছেন- যাতে 
আমাদের মুসলিম চরিত্র ও আইডেন্টিটি ক্ষুণ্ন হয়। এটা একাত্তভাবেই সম্ভব 
নয়, এ কারণে- এতিহ্য কোনো ব্যক্তি বা গোষ্ঠীর ইচ্ছায় পরিবর্তিত হয় 
না। এটি একটি সমাজের সম্পদ- যা হাজার বছর ধরে সমাজের ভেতর 
টিকে থাকে। সমাজবিজ্ঞানীদের মতে- এঁতিহ্য হচ্ছে একটি বিশেষ 
 জনসমাজজাত ঘটনা; ভূখগুজাত ঘটনা নয়। 
এই হিসেবে বাংলাভাষী হিন্দু বা বাংলাভাষী মুসলমানের এঁতিহ্য থাকতে 
পারে, কিন্তু আলাদাভাবে বাংলার কোনো এতিহ্য থাকতে পারে না। রাম- 
্্রস্থ বাঙালি হিন্দুর মনে যে স্মৃতি, কল্পনা, রস সৃষ্টি করে, তা বাঙালি 
মুসলমানের করে না। তাদের মনে আলী-হামজা, হাসান-হোসেন, হাজেরা- 
রস উজিয়ে তোলে। এটা শুধু হিন্দু বা মুসলমানের কথা নয়; তামাম 
দুনিয়ার তামাম জাতি সম্বন্ধেই কথাটা খাটে। সব জাতির চেতনাই বিকশিত 
হয় তার এঁতিহ্যকে কেন্দ্র করে। সেই এতিহ্যকে বুনিয়াদ করেই সাহিত্য 
রচিত হয়। নাহলে সে সাহিত্য থেকে জাতি প্রেরণা পায় না। এই পার্থক্যের 
কথাটা পাকিস্তান আন্দোলনের সাংস্কৃতিক ব্যাখ্যাতা ও আওয়ামী লীগের 
অন্যতম প্রতিষ্ঠাতা আবুল মনসুর আহমদ নিপুণতার সাথে বিশ্লেষণ 
বাংলার মুসলমানকে জীবনের সকল ক্ষেত্রে জাগ্রত ও জীবন্ত করে 
তুলতে হলে, তার জীবনে রেনেসী আনতে হলে, তার সাহিত্য 
সাধনাকে অনুকরণ-অনুসরণ থেকে বাঁচাতে হবে। তাকে নিজস্ব সাহিত্য 
দিতে হবে। হিন্দুর সৃষ্ট বাংলা সাহিত্য খুবই বড়ো, খুবই জীবন্ত, খুবই 
উ্চাঙ্গের। কিন্তু তার নকল করে মুসলমান অমন বড়ো, অমন জীবন্ত 
সাহিত্য রচনা করতে পারবে না । হোমার, মিল্টন, শেক্পপিয়রকে নকল 
করে রবীন্দ্রনাথ অত বড়ো সাহিত্য রচনা করতে পারতেন না। তিনি 
তার সাহিত্য সাধনাকে নিজস্ব কৃষ্টির ওপর দাড় করাতে পেরেছেন 


মুসলিম সংস্কৃতি ও বাঙালি মুসলমান = ৪০ 


বলেই তিনি আজ বিশ্বকবি রবীন্দ্রনাথ । বাংলার মুসলমানও তেমনি 
রবীন্দ্রনাথের নকল করে বড়ো হতে পারবে না। তাকে বড়ো হতে হবে 
তার স্বকীয়তের ওপর দাঁড়িয়ে, নিজের কৃষ্টিকে বুনিয়াদ করে। বিশ্বকবি 
রবীন্দ্রনাথের বিশ্ব-ভারতীর বিশ্বে কতবার শারদীয় পূজায় আনন্দময়ী 
মা এসেছে-গিয়েছে, কিন্তু একদিনের তরেও সে বিশ্বের আকাশে ঈদ- 
মহররমের চাদ ওঠেনি। সে চাদ ওঠবার ভার ছিল নজরুল ইসলামের 
ওপর । এতে দুঃখ করার কিছু নাই। কারণ, এটা স্বাভাবিক, কাজেই 
কঠোর সত্য ৷ 


এতক্ষণ ভাষার যে রূপ, বৈচিত্র্য ও মূল্যবোধের কথা আলোচনা করা হলো 
তা দিয়ে কিন্তু বাঙালিতৃ বা বাঙালি সংস্কৃতি-জাতিতের এক্য প্রমাণ হয় না; 
বরং এতিহাসিকভাবেই হিন্দু ও মুসলমান যে সাংস্কৃতিকভাবে পৃথক, তার 
প্রমাণ কালান্তরে বাংলা ভাষাই হিন্দুয়ানি ও মুসলমানি চরিত্র অর্জন করেছে। 
সুতরাং গৌফ দিয়ে যায় চেনার মতো শুধু ভাষা দিয়ে বাঙালি সংস্কৃতি- 
জাতিতৃকে নির্ধারণ করতে যাওয়া কত দূর সঠিক তা বিবেচনা সাপেক্ষ। 


তিন. 

প্রখ্যাত ভাষাবিদ সুনীতিকুমার চট্টোপাধ্যায় লিখেছেন : 
বাঙালি জাতি বললে যে জনসমষ্টি বাঙালা ভাষাকে মাতৃভাষারূপে বা 
ঘরোয়া ভাষারূপে ব্যবহার করে সেই জনসমষ্টিকে বুঝি।* 


অন্যদিকে আমাদের মার্ক্সবাদী বুদ্ধিজীবী বদরুদ্দীন উমর বাঙালিত্বের সংজ্ঞা 
নির্ধারণ করেছেন এমনিভাবে : 


বাংলাদেশের যেকোনো অংশে যারা মোটামুটি স্থায়ীভাবে বাস করে বাংলা 
ভাষায় কথা বলে, বাংলাদেশের আর্থিক জীবনে অংশগ্রহণ করে এবং 
বাংলার এতিহযকে নিজেদের এঁতিহ্য বলে মনে করে তারাই বাঙালি ৷* 


২. পাকিস্তান আন্দোলন ও মুসলিম সাহিত্য (সম্পাদনা : সরদার ফজলুল করিম, বাংলা 
একাডেমী, ঢাকা, ১৯৬৮ 

৬. সুনীতিকুমার চট্টোপাধ্যায়, ভারত সংস্কৃতি। কলকাতা : মিত্র ও ঘোষ পাবলিশার্স 
প্রাইভেট লিমিটেড, ১৪০৯ 

৮ বদরুদ্দীন উমর, সংস্কৃতির সংকট । ঢাকা : গ্রন্থনা, ১৯৬৭ 


মুসালন সংকৃ'ত ও বাডালি মুসলমান * ৪১ 


সুদীতিুমার চট্টোপাধ্যায়ের সংজ্ঞায় ভাষাকেই বাঙালিত্বের এক 
মাপকাঠি হিসেবে দেখানো হয়েছে। অন্যদিকে উমর এই সংস্ঞাকে একটু 
টেনে লম্বা করে বলেছেন বাংলা ভূখণ্ডের অধিবাসী ও ত 
তিহানুসারীদের বাঙালি বলতে হবে। অবশ্য বাংলা ভূখণ্ড বলতে শি 
ব্রিটিশ আমলের Province ০f Ben৪al-কে বুঝিয়েছেন বলে মনে হয়। 


সুনীতিকুমার ও উমরের সংজ্ঞার মধ্যে আংশিক 
be il | সত্য আছে। এটিকে 


উভয়ের সংজ্ঞা অনুসারে ইউরোপ-আমেরিকায় বর্তমানে যে হাজার হাজার 
বাংলাভাষী বাস করে এবং এখন সেখানে তারা স্থায়ীভাবে বসবাস করার 
চিন্তাও করছে, তারা কি বাঙালি বলে পদবাচ্য হবে? এখন পশ্চিমবঙ্গের 
রাজধানী কলকাতা শহরে বাংলাভাষীদের তুলনায় অবাংলাভাষীদের সংখ্যা 
ছাড়িয়ে গেছে। দীর্ঘদিন বসবাসকারী এই বাংলা জানা জন্মসূত্রে 
অবাংলাভাষীদের কি বাঙালি বলে গণ্য করা যাবে? পশ্চিম বাংলার বিভিন্ন 
স্থানে এবং আমাদের পুরোন ঢাকায় অনেক মুসলমান বসবাস করেন, যারা 
উর্দু মিশ্রিত বাংলায় কথা বলেন- যাকে সাধারণত খোট্টা ভাষা বলা হয়। 
তাদেরকে কি বাঙালি বলা যাবে? বাংলা ভাষার ব্যবহারই যদি বাঙালিড়বের 
পরিচায়ক হয়, তাহলে আওয়ামী লীগের প্রতিষ্ঠাতা হোসেন শহীদ 
সোহরাওয়ার্দী ও আওয়ামী ঘরানার ড. কামাল হোসেন, ব্যারিস্টার 
ইশতিয়াক আহমদ, রেহমান সোবহান প্রমুখের আত্মীয়স্বজন বাঙালি বলে 
পদবাচ্য হবেন না। আবার বর্তমানে যারা সেক্যুলার ঘরানার বাঙালি 
সংসৃতি-জাতিড়ের ততে নির্ভর করেন না? উলটো জাতিত বিচারে 
ইদলামকে অগ্রাধিকার দেন, তারা কি তবে বাঙালি নন? 


ভারতীয়। ভাষানির্ভর বাঙালি সংস্কৃতি বা জাতিতে তারা পি 


মুসলিম সংস্কৃতি ও বাঙালি মুসলমান * ৪২ 


রাষ্ট্র ছাড়া জাতি হয় না- এই ধারণা আমরা ইউরোপের সূত্রে ৫ 
ইউরোপে রিফরমেশনের পর জাতি-রাষ্ট্র (Sovereign state) নম 
আন্দোলন শুরু হয় এবং পরবর্তীকালে কলোনির সূত্রে এশিয়া-আফ্রিকায় 
ছড়িয়ে পড়ে। এই হিসেবে বলা যায়, একটি জনসমাজের সংস্কৃতি হচ্ছে 
অপেক্ষাকৃত অপরিবর্তনীয় অংশ- যা সহজে পালটায় না। কিন্তু জাতি 
বারবার পালটাতে পারে। ইউরোপের ইতিহাসে এরকম ঘটনা বহুবার 
ঘটেছে এবং সাম্প্রতিককালে এশিয়া, আফ্রিকায় এর যথেষ্ট নজির রয়েছে। 
মধ্যযুগে ধর্মই ছিল জাতিত্বের মাপকাঠি ইউরোপ-এশিয়া-আফ্রিকা সর্ব্ই 
ধর্মকে জাতিতের প্রতীক হিসেবে বিবেচনা করা হাতো। এখনও অনেক 
দেশে ধর্ম জাতিতের শক্তিশালী উপাদান। 


আমাদের বাংলা ভাষার বয়স প্রায় এক হাজার বছর, কিন্তু বাংলা ভাষা দিয়ে 
জাতিতে পরিচয় নির্মাণের চেষ্টা খুবই সাম্প্রতিককালের ঘটনা এবং বলা 
চলে ষাটের দশকের আওয়ামী লীগের আন্দোলনই তার একমাত্র প্রমাণ। 
এতিহাসিকভাবে বিচার করলে বৌদ্ধ, হিন্দু ও মুসলিম আমলে আমাদের 
ভূখণ্ডে ধর্মই ছিল জাতিত্বের পরিচয়ের চিহ্ন। যে ভূখণ্ডকে আমরা বাংলা 
হিসেবে জানি, তার ইতিহাস মাত্র ৬০০ বছর ৷ মুসলমানরা এ দেশে আসার 
আগে বাংলা নামে কোনো ভূখণ্ড ছিল না। বিভিন্ন নামে বিভক্ত ও বিচ্ছিন্ন এই 
ভূখণ্ডটিকে মুসলমানরা এক্যবদ্ধ করে এটিকে “বাংলা' নামে অভিহিত করে। 


সে হিসেবে বাংলা ও বাঙালি শব্দটা ভৌগোলিক তাৎপর্যই বেশি বহন 
করত। ক্রমে বাংলা ভাষার বিকাশের সাথে সাথে এ শব্দগুলোর একটা 
ভাষিক ব্যঙ্জনাও শোনা যেতে থাকে, কিন্তু তা কোনোক্রমেই জাতি অর্থে 
নয়। ব্রিটিশ আমলে হিন্দু ও মুসলমান বাঙালি কেউ-ই ভারতকে বাদ দিয়ে 
জাতিত নির্মাণের কথা ভাবেননি। ভারতীয়তার মধ্যেই সেদিন বাঙালিতব 
আত্মলোপ করে। ভারতীয়তা বলে কংগ্রেস যে জাতীয়তার কথা প্রচার করত 
তার আসলে কোনো শক্ত বুনিয়াদ ছিল না। মূলে ভারতে বরাবর দুটো 
জাতীয়তাবাদ ক্রিয়াশীল ছিল। একটি মুসলিম, অন্যটি হিন্দু জাতীয়তাবাদ! 
বলা অনাবশ্যক- এ জাতীয়তার ভিত্তি ছিল ধর্ম। এ কারণেই সে সময় 
‘মোসলেম ভারত”, 'হিন্দু ভারত’ কথাগুলো আমরা শুনেছি। এসব শনের 
সাংস্কৃতিক তাৎপর্য বিশেষভাবে বোঝার মতো। ধর্মই ভারতের 
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করে ষাটের দশকের স্বল্প কয়েক বছরের জাতীয়তাবাদী আন্দোলনই হচ্ছে 
আমাদের সেক্যুলারবাদীদের ভাষিক রাষ্ট্র প্রতিষ্ঠার একমাত্র নজির- যা নাকি 
এ ভূখণ্ডের এক হাজার বছরের ইতিহাসের মধ্যে সমুদ্রের মধ্যে বুদবুদের 
মতো ঘটনা। বাংলাদেশ হওয়ার পর এ দেশের মানুষ ভাষাভিত্তিক 
জাতীয়তাবাদকে পুরোপুরি গ্রহণ করেনি এবং পুনরায় ইসলাম প্রভাবিত 
বাংলাদেশি জাতীয়তাবাদকে স্বাগত জানিয়েছে। এটি আবার একই সঙ্গে 
আধুনিক জাতিরাষ্ট্রের শর্তও পূরণ করেছে। পাকিস্তান ভেঙে গেছে মূলত এ 
রাষ্ট্রের মধ্যকার ভৌগোলিক তফাতের কারণে দ্বিতীয়ত, রাষ্ট্রের রাজনৈতিক 
ও অর্থনৈতিক অব্যবস্থাপনার কারণে, যার জন্য তৎকালীন পূর্ব ও পশ্চিম 
পাকিস্তানের নেতৃত্বের অকার্যকারিতাই দায়ী। ঘাটের দশকের আওয়ামী 
লীগের আন্দোলন ছিল পাকিস্তানের রাজনীতির অব্যবস্থাপনার ফসল- যাকে 
কিনা পরবর্তীকালে ‘বাঙালি জাতীয়তাবাদ" হিসেবে তত্তীয় আকার দেওয়া 
হয় ওই রাজনীতির বৈধতা প্রতিপন্ন করার জন্য। বাঙালি জাতীয়তাবাদের 
বৈধতা প্রতিপন্ন হতো, যদি একই ধরনের আন্দোলন পশ্চিম বাংলায়ও গড়ে 
উঠত। সে হিসেবে বলা যায়- ধর্মই এ অঞ্চলে জাতিতৃ নির্মাণের প্রধান 
উপাদান হিসেবে দীর্ঘ হাজার বছর ব্যাপী টিকে আছে। 


চার, 


তাহলে এটা পরিষ্কার, গত হাজার বছরেও ভাষা দিয়ে হিন্দু-মুসলমানের 
ধর্ো্ধ তৃতীয় কোনো বাঙালি সত্তা বা বাঙালিত এখানে প্রতিষ্ঠা করা 
খায়নি সেক্ষেত্রে ওই তৃতীয় বাঙালি সন্তাটির ধারণা কীসের ভিত্তিতে 
“যে আছে? অনেক গুণীজন মনে করেন- যেহেতু আমাদের একই 
ধু, তাই আমাদের একটা অভি বাঙালি সা আছে। সেই হিসেবে 
মার একবার বলেছিলেন, মুসলমান তার রক্তের সম্পর্কের ভাই। 
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“বিশ্ব ভ্রাতৃত্ব’ কথাটা চিন্তার জগতে বা ভাবজগতে যতখানি আলোড়ন 
ভোলে, আমাদের বাস্তব পৃথিবীর রুঢ় চিত্র কিন্তু পুরোটাই তার অঙ্গীকার 
বহন করে না। সমজাতীয়তৃ কিংবা ভ্রাতৃত্বের দাবি নিয়ে কেউ যদি আমাদের 
এখান থেকে ব্রিটেন বা যুক্তরাষ্ট্রে বসবাস করতে চায়, তবেই বোঝা যাবে- 
কত ধানে কত চাল । রক্তের সম্পর্ক কিংবা আদি পুরুষের কথা বাদ দিয়ে 
এখন যদি নৃগোষ্ঠী বা জাতিতান্তিক পরিচয়ের কথা ধরি, তাহলেও দেখা 
যায়- ধর্মের বাইরে তৃতীয় কোনো বাঙালি সত্তা সেখানে অনুপস্থিত। উলটো 
এই ধর্মই বাংলাভাষী জনসমাজের জাতিতান্তিক ও নরগোষ্ঠীগত (Ethnicity 
80৫ Race) পরিচয়কে রাজনীতির মতোই বিভাজিত করে ফেলেছে। ভাষা 
এক হলেই যেমন একজাতি হয় না, তেমনি জাতিতান্ট্িক ও নরগোষ্ঠীগত 
বৈশিষ্ট্য এক হলেও জাতিতৃ এক নাও হতে পারে । ইংরেজ ও জার্মানরা এক 
নরগোষ্ঠীর অন্তর্ভুক্ত। কিন্তু কয়েকশ বছর ধরে তারা যেভাবে লাঠালাঠি 
করেছে, তাতে আর কেউ তাদের এক জাতীয়তার কথা শুনতে পারবে না। 
মধ্যপ্রাচ্যের বিশাল অঞ্চলের জনসমাজ হচ্ছে সেমিটিক নরগোষ্ঠীভুক্ত। এর 
মধ্যে মুসলমান আছে, ইহুদি আছে, খ্রিষ্টান আছে। কিন্তু তাই বলে এখন 
যদি কেউ সেখানকার ইহুদি ও মুসলমানদের এক জাতি বলে দাবি করে 
থাকে, তবে তার মতো কৌতুক বোধ হয় একালে আর একটিও হবে না। 
ইরানিরা নরগোষ্ঠীগত দিক দিয়ে আর্য; ভারতের উচ্চবর্ণের ব্রাহ্মণদের দাবি 
তারাও আর্য, কিন্তু এদের দুয়ে মিলে কেউ একজাতিত্বের কথা ভাবেনি। 
ভারতবর্ষে আর্য, দ্রাবিড়, অস্ট্রো-মঙ্গোলয়েড ও আলপিনীয় গোত্র 
মানবধারার ছড়াছড়ি। কি তাই বলে এরা ভির ভি ভাবে জাতিতে দাবি 
নিয়ে খাড়া হয়ে যায়নি। এর থেকে বোঝা যায়- কেন বাংলাভাষী হিন্দু ও 
মুসলমানের পূর্বপুরুষ নরগোষ্ঠীগতভাবে (আর্য দ্রাবিড়-আলপিনীয় গোষ্ঠীর 
শংকর) এক হলেও শুরু থেকেই হিন্দু ও মুসলমান জনগোষ্ঠী বা 

পৃথক হিসেবে গড়ে উঠেছে। 
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রক্ত বা কুলের (২৪৩) সম্পর্ক দিয়েই কিন্তু সংস্কৃতির উত্তরা 
ন উত্তরাধিকার 
না- এ কথা সমাজবিজ্ঞানীরাই স্বীকার করেছেন। তারা বর্তায় 


অসুবিধার জন্য অনেক রাষ্ট্রবিজ্ঞানী ও আজকাল একটি 
জনমণ্ডলী বা জনসমষ্টিকে তার সাংস্কৃতিক স্বাতস্ত্য ও ধর্ম দিয়ে বোঝার চেষ্টা 
করেছেন। এসব সমাজবিজ্ঞানীরা এখন একমত হয়েছেন, এক ধর্মাবলম্বীরা 
একটি জনগোষ্ঠী (9101০ 8০০) হিসেবেও গড়ে উঠতে পারে। এ বিষয়ে 
আমরা একজন বিশিষ্ট সমাজবিজ্ঞানীর মতামতের উদ্ধৃতি নিতে পারি: 
In the specific realities of social intercourse, however 
religious groups very often act as and are felt as ethnic 
groups. The overwhelming majority of people, after all are 
bom in to a religion, rather than adapt it just as they are born 
into an ethnic group, in this respect both are similar. They 
are both groups in which one's status is immediately given 
by birth rather than given by some activities in one's life. 


তিনি আরও লিখেছেন: 
Aside from the normal close connection between religion 
and ethnic group, religion in itself is culture forming and 
thus fashions ethnic groups. * 


সামাজিক মেল-বন্ধনের বিশেষ বাস্তবতার ক্ষেত্রে ধর্মীয় সম্প্রদায়গুলো 
শুধুমাত্র ভিন্ন জনগোষ্ঠীর মতো আচরণই করে না; তারা নিজেদের ভিন্ন 
জনগোষ্ঠী হিসেবে অনুভবও করে। এর একটি কারণ হচ্ছে, বিপুল সংখ্যক 
সংখ্যাগরিষ্ঠ অংশই একটি ধর্মগোষ্ঠীর ভেতর জনুগ্রহণ করে। তুলনায় 
নত ্রহণকারীর সংখ্যা কম, যেভাবে জনুগ্হণের কারণে মানুষ একটি 
nic &০০-এর সদস্য হয় ঠিক সেই ভাবেই। এই ক্ষেত্রে ধর্মগোষ্ঠী 
আর জনগোষ্ঠী হচ্ছে সমপর্যায়ের। এগুলো সেরকম গোষ্ঠী- যেখানে 


¢. Nathan GH ished in Journal 
lazer, Ethnicity : A world phenomenon; Published in Jo 
চিত 19 77807 : A world phen 
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জন্মগহণের সঙ্গে সঙ্গেই সে সেই গোষ্ঠীর অন্তর্ভুক্ত হয়ে যায়; কর্মক্ষেত্রে 
বিশেষ কোনো কার্যক্রমের ভিত্তিতে এই অন্তর্ভুক্তি ঘটে না। ধর্ম ও 17000 
গোষ্ঠীর স্বাভাবিক খুব ঘনিষ্ঠ সম্পর্ক ছাড়াও এটা সত্য যে, ধর্ম নিজেই 
সংস্কৃতির জন্মদাতা এবং সে কারণে ধর্ম একটি ভিলা জনগোষ্ঠী তৈরিতে 
সহায়তা করে। 


বুদ্ধিজীবীরা যেরকম দাবি করেন, প্রকৃত অর্থে ভাষার ধর্মের মতো ঠিক 
সেরকম সর্ববিস্তারী 08108৩19170 ক্ষমতা নেই। 


এরপরেও যারা বলেন- হিন্দু ও মুসলমান শত শত বছর ধরে পাশাপাশি 
বাস করেছে, একই ক্ষেতের ফল, একই নদীর পানি, একই সূর্যের আলো 
ভোগ করে আসছে, একই গ্রামে বাস করে প্রতিবেশী সমাজের তৈরি জিনিস 
ব্যবহার করেছে ও খেয়েছে, একই সঙ্গে হাটে-বাজারে উঠা-বসা করেছে, 
যাত্রাপালা উপভোগ করেছে, তাদের শুধু ধর্ম সংস্কারের কারণে তফাত করে 
দেওয়া কি যুক্তিযুক্ত! এ বিবৃতির মধ্যে এক ধরনের আবেগ সৃষ্টির চেষ্টা 
আছে, কিন্তু এর বাস্তব মূল্য খুব সামান্য। আবার সেক্যুলারবাদীরা যেভাবে 
বলেন, শুধু ধর্মীয় সংস্কারের ভিন্নতার জন্য হিন্দু-মুসলিম ভিন্নতার চেষ্টা করা 
অনর্থক। ধর্মকে সংস্কার বলে খাটো করার চেষ্টা সেক্যুলারবাদীদের 
মজ্জাগত অভ্যাস। ধর্ম নিছক সংস্কার নয়। কোটি কোটি মানুষের আচরণীয় 
রীতি সমাজবিজ্ঞানীদের মতে সংস্কার হয় না; হয় সংস্কৃতি এবং আগেই 
বলেছি ধর্মের একটা C॥॥॥/৫ 10৪ ভূমিকা আছে। সেক্ুলারাদীদের 
কথা সত্য হলে একই সূর্যের আলো ভোগ করি বিধায় আমেরিকানদের সাথে 
আমরাও সমজাতীয়তু দাবি করতে পারি কিংবা আমরা এখন অনেকে চীনা 
খাবার খাই বলে চীনা ও আমরা একই জাতি । সংস্কৃতিতে সাধারণটা ধর্তব্য 
নয়; পার্থকাটাই প্রধান । এই পার্থক্যটাই স্থান সূচিত করে। দুনিয়ার সব 
মা-ই সন্তানকে দুধ খাওয়ায় এটা সংস্কৃতি নয়; কীভাবে খাওয়ায় সেটাই 
সংস্কৃতি সংস্কৃতি মানে আত্মপরিচয়; কোনো সাধারণ পরিচয় নয়। 


সা বটে- বাঙালি হিন্দু ও মুসলমানের সংস্কৃতিতে অনেক মিল আছে; কিন্ত 
রাও ঠিক, তাদের মধ্যে গরিমলও আছে। গরমিলটাই সত্তা। ওই সত্তা 
দিয়েই একজনকে আরেকজন থেকে তফাত করা যায়। গরমিলটা বাদ দিলে 
সা থাকে না, সাংস্কৃতিক স্বাতম্ত্যেরও প্রয়োজন হয় না। আমাদের 
গেকুলারবাদীরা আমাদের এক স্বাতন্ত্যহীনতার দিকে টানতে চান। এটা 
যেমন অসম্ভব, তেমনি অবাস্তব । 


ধর্ম হিসেবে ইসলাম খুব পরিষ্কার, সুস্পষ্ট এর নড়চড় হওয়া শক্ত ব্যাপার । 
এরকম তৌহিদবাদী (১101011৩500) ধর্ম পৃথিবীতে আর একটিও নেই। 
হিন্দু ধর্ম পৌত্তলিক চরিত্রের। এর রীতিনীতি অনেকটা 
05৩০০ এবং বর্ণাশ্রম এর বৈশিষ্্য। ধর্মের এই চরিত্রের কারণে হিন্দু ও 
মুসলমানের জীবনদর্শন ও জীবনবোধের মধ্যেও তৈরি হয় তফাত। এই 
জীবনদৃষ্টির পার্থক্যই সংস্কৃতির মধ্যে ভিন্নতা আনে। এই কারণেই বাঙালি 
মুসলমান হিন্দুর মতো ভাত, মাছ, ডাল, শাক, বেগুনবর্তা, লাউ, শুটকি, 
চচ্চড়ি খায় বটে, কিন্তু সে বিসমিল্লাহ বলে খাওয়া শুরু করে; হিন্দু সেটা 
করে না। হিন্দু গোশত খায়, মুসলমানও গোশত খায়, কিন্তু মুসলমান 
হালাল গোশত খায়, হিন্দুর তা প্রয়োজনে পড়ে না। ধর্মীয় কারণেই হিন্দু 
গরু খায় না, মুসলমান খায়। মুসলমান গরু জবাই করে, হিন্দু পাঠা বলি 
দেয়। বাঙালি হিন্দু মশলা দেওয়া খাবার কম খায়। মুসলমান বেশি খায়। 
এরকম নজির ভুরি ভুরি । 
মুসলমানরা যখন এ দেশে আসে, তখন কিন্তু তাদের শিল্পীরা ভাক্কর্যে মন 
দেয় নাঃ মন দেয় স্থাপত্য শিল্লে। কারণ, মুসলমান শিল্পীরা ধর্মীয় 
কঠোরতার কারণে মানুষের মূর্তি তৈরি করেনি। মুসলমানরা যে দেশেই 
গেছে, সেখানেই এক নগর সভ্যতা গড়ে তুলেছে। বড়ো বড়ো সৌধ, 
ইমারত সেই সভ্যতার প্রতীক হয়ে দীড়িয়ে আছে কিন্তু মুসলমান শিল্পীরা 
খিক ভাস্কর্য কিংবা হিন্দু ভাস্কর্যের মতো কিছু গড়ে তোলেনি। চিত্রকলার 
ক্ষেত্রেও ঘটেছে একই রকম ঘটনা। মুসলমান শিল্পীরা লতা, ফুল, ফলের 
মতো অন্যান্য প্রাকৃতিক বিষয়ে যেমন আগ্রহ দেখিয়েছে, তেমনি মানুষের 
বি আকায় তেমন কোনো উৎসাহ দেখায়নি। 
একই কারণে দেখা গেছে- বাঙালি হিন্দুদের সাহিত্যে হিন্দু মহাকাব্য, পরাণ 
ও হিন্দু চরিত্রের স্বাভাবিকভাবেই প্রাধান্য বেশি। অন্যদিকে বাঙালি 
মুসলমান রচিত সাহিত্যে হিন্দু মহাকাব্য ও প্রাণের প্রতিফলন নেই। 


মুসলিম সংস্কৃতি ও বাজান মুসলমান » &৮ 


একমাত্র ব্যতিক্ৰম নজরুল। একই ভাষায় লেখ! 
সাহিত্য মুসলমানের মতোই বৃহত্তর বাংলা ৮৮ hy যঃ 
কোনোভাবেই মুসলমান সংস্কৃতির অংশ নয়। এখন বাংলা সিকি 
উত্তরাধিকারকে মুসলমান কীভাবে বা কতটুকু গ্রহণ করবে? নিকাহ 
বোধের প্রতিপক্ষ না হলে বিশ্বের তাবৎ সাহিত্যের মতোই এ নাতির 


চ তা এ স্থাতনত্রর প্রকাশ মাত্র। যে কারণে সুকুমার সেনের মতো 


এই মাপকাঠি অনুযায়ী আমাদের ভূখণ্ডের প্রাক-মু 
সাংস্কৃতিক ও বস্তুগত সৃষ্টিগুলো সম্বন্ধেও একই কথা বলা যায়। কুমিল্লার 
ময়নামতি ও বগুড়ার পাহাড়পুরের সভ্যতা, সংস্কৃতি ও শিল্প সৃষ্টিকে এই 
ভূখণ্ডের বৌদ্ধ উত্তরাধিকার হিসেবে চিহ্নিত করা যায়; মুসলিম সংস্কৃতির 
অংশ বলা যায় না। সংস্কৃতিতে, সংস্কৃতিতে সহাবস্থান হয়। ইসলাম যে 
দেশে গিয়েছে, সেখানে এই নীতিকে অনুসরণ করেছে। প্রাক-মুস 
এতিহ্াকে যথাস্থানে রেখে নিজের সংস্কৃতির বর্ধন করেছে। এর অর্থ এই 
নয়, ইসলাম প্রাক-মুসলিম সংস্কৃতির সাথে আপস করেছে কিংবা সমন্বয় 
করে চলার চেষ্টা করেছে। ইসলাম মিশরের পিরামিড ধ্বংস করেনি, কিনতু 
মুসলিম সংস্কৃতি বিকশিত হয়েছে। ইসলাম ভারত এসেছে। 
এ হী সি জে ভু রা 
5555585858০ 
যেটা বলা হয় কিংবা সুলতান মাহমুদের সোম 
ব্যাপারটা- তার পুরোটাই রাজনৈতিক; এর সাথে ধর্মের সম্পর্ক নেই। 
এভাবে ধর্মের সঙ্গে উৎসবের যোগও গভীর। উৎসব হচ্ছে মানুষের 
সামাজিকতা শিল্পিত প্রকাশ । সেই শিল্িতপ্রকাশকে এক একটি ধর্ম গভীর 
মহিমা দিয়েছে। উৎসবের এই আশ্চর্য রূপটা তৈরি হয়েছে ধর্মীয় 
মূল্যবোধের ছাচে। বাঙালি হিন্দুর বারো মাসে তেরো পার্বণ আর 


মুসলিম সংস্কৃতি ও বাঙালি মুসলমান ₹ ৪৯ 


মুসলমানের ঈদ উৎসবের ভিন্ন ভিন মহিমা। এই ভিন্নতাকে, সামাজিক 


নিউ ইয়ার ও ইরানের নওরোজ উৎসব যথাক্রমে খ্রিষ্টীয় ও প্রাচীন জরুস্্ীয় 

মিল-মিশাল দেওয়া এক উৎসব। নওরোজের কথা শুনে 
আমাদের রসুল সা. বলেছিলেন- প্রত্যেক জাতির উৎসব আছে। মুসলমান 
জাতির উৎসব হলো ঈদ । 


মুসলমান বাদশাহরা আমাদের এখানকার সামাজিক-অর্থনৈতিক বাস্তবতার 
কথা চিন্তা করে হিজরি সনের সাথে মিলিয়ে বাংলা সনের সূচনা 
করেছিলেন। সে হিসেবে বাংলা সন হচ্ছে একান্তভাবে এখানকার মুসলমান 
সভ্যতার সৃষ্টি কিন্তু আমাদের সেক্যুলারবাদীরা তাদের মজ্জাগত ইসলাম- 
বিদ্বেষের কারণে ঢাকার এই বৈশাখী উৎসবে প্রাক-মুসলিম সাংস্কৃতিক 
উপাদানকে অনুপ্রবেশ করার কসরত করে যাচ্ছেন। মন্দিরের পেন্টিং, 
আলপনা, উলকি, উলুধ্বনি ভূত-প্রেতের মুখোশ হলো একটি বিশেষ ধর্মের 
প্রতীক। এই বিশেষ ধর্মের প্রতীক চালু করে বৈশাখী উৎসবের তারা কী 
ধরনের সেক্যুলারাইজেশন করতে চান, তা বোঝা বেশ দুদ্ধর। পহেলা 
বৈশাখ উদ্যাপিত হওয়া উচিত মুসলিম সংস্কৃতি ও এতিহ্যের আলোয়। 

আমাদের সেব্যুলারবাদীদের আরেকটি মনগড়া তত হচ্ছে- বাঙালি সংসৃতি 
নাকি অবিভাজ্য, বৌদ্ধ-হিন্দু-মুসলমানের সংস্কৃতি সমৃদ্ধ ও 
এই সমন্বয় পন্থার উদাহরণ হিসেবে তারা উল্লেখ করেন 


যত বৈশিষ্ট্মণ্ডিত হোক না কেন, এটি ইসলামের মূল্যবোধের « 
কারণে মুসলমানরা এসব লৌকিক ধর্মের কোনো হণ কেশ 
অন্যদিকে এসব বৈশিষ্ট্যও কখনও মুসলিম গণজীবনেে মেকযলাবাদের 
করতে পারেনি। ধর্মীয় বৈশিষ্ট্যের কারণেই ইসলামের 


মুসলিম সংস্কৃতি ও বাভালিসুসলমান = ৫০ 


কোনো মিল-মিশাল সম্ভব নয়। মুসলমানের কাছে ইসলামের স্থান সবার 
আগে। সে হিসেবে দেশের মাটি থেকে উৎসারিত ইসলামের মূল্যবোধের 
বিপরীত পৌত্তলিকতাহর়ী ধর্ম, কাব্য পূরাণ,পুণযথন, দেবদেবী মুসলমানের 
কাছে গ্রহণযোগ্য নয়। এ কারণে মুসলিম জাতীয়তায় বিশ্বাসীদের পক্ষে 
বৌদ্ধ, হিন্দু সাংস্কৃতিক উত্তরাধিকার সমৃদ্ধ চিন্তা-ভাবনায় বিশ্বাসী হওয়াও 
সম্ভবপর নয়। 


বাঙালিত ও বাঙালি সংস্কৃতি হচ্ছে একটা মিথ। এর সমন্বয় পদ্থার দাবিও 
একটা অনৈতিহাসিক কথা । অমুসলিম উপাদান দিয়ে সংখ্যাগরিষ্ঠ বাঙালি 
মুসলমানকে কীভাবে সমন্বয় করা যাবে, কীভাবে একই মোহনায় তাদের 
মেলানো যাবে- তা বোধগম্য নয়। সেক্যুলারবাদীরাই এ মিথের প্রচারক, 
যারা অমুসলিম সাংস্কৃতিক উপাদান দিয়ে এ দেশের বাঙালি মুসলমানকে 
এক ঝড়ে পড়া পথহারা নৌকার যাত্রী বানাতে চান এবং এমনিভাবে তাদের 
আইডেন্টিটি বিসর্জন দেওয়ার পথেও ধাবিত করাতে চান। এই আত্মঘাতী 
প্রক্রিয়া বাংলাদেশের বাঙালি মুসলমান কখনোই গ্রহণ করবে না। 
বাংলাদেশের বাঙালি মুসলমান ইসলামভিত্তিক স্বতন্ত্র সাংস্কৃতিক সত্তা নিয়ে 
থাকবে, যেই সত্তা বিশ্ব মুসলিম সংস্কৃতিরই একটি প্রকাশ। ইসলাম যে 
দেশে গিয়েছে, সেখানেই তার সংস্কৃতির বিপুল ও বৈচিত্রময় প্রকাশ 
ঘটেছে। ইসলামি সংস্কৃতির বাগানে তাই নানা রঙের, নানা খুশবুর ফুল 
ফুটে আছে। বাংলাদেশের বাঙালি মুসলমানের সংস্কৃতি সেই রূপময় 
বাগানের একটি বাহারি ফুল। 


বাঙালি সংস্কৃতির পরিচয় 


বাঙালি সংস্কৃতির রাজনৈতিক ব্যবহার শুরু হয় উনিশ শতকের শহর 
কলকাতাকে কেন্দ্র করে। ব্রিটিশের দানে ও করুণায় সেদিনের কলকাতা 
যেমন আশ্চর্য রকমের সমৃদ্ধি ও পরিপুষ্টি লাভ করে, তেমনি ব্রিটিশের 
পৃষ্ঠপোষণায় তাদেরই সহযোগী ও অনুগত বাঙালি বাবুরা সেখানে এক 
বর্ণহিন্দুর সংস্কৃতির বিকাশ ঘটায়। ব্রিটিশ কলোনিয়ালিজমের শক্তি ও 
প্রচারের জোরে সেদিনের এই সাংস্কৃতিক প্রচেষ্টাসমূহ বাঙালির সংস্কৃতি 
নামে সিন্দাবাদের ভূতের মতো আমাদের ঘাড়ে চেপে বসে এবং সেই 
ভূতের বোঝা আজও আমাদের অনেকের ঘাড় থেকেই নামতে পারেনি। 


উপনিবেশিক আমলে বর্ণহন্দুর সংস্কৃতি এই যে এভাবে আত্মপ্রতিষ্ঠা অর্জন 
করল, তা কিন্তু কলকাতার বাবুদের ওপর দীর্ঘস্থায়ী এক ছাপ ফেলল এবং 
এই সংস্কৃতি কখনও অখণ্ড ভারত আবার কখনও দেশপ্রেম ও জাতীয়তার 
সাথে একাত্ম হয়ে গেল। বঙ্ধিমচন্দ্র থেকে শুরু করে শরৎচন্দ্র, রবীন্দ্রনাথ 
প্রমুখ সবাই কমবেশি বাঙালিতৃ ও ভারতীয়তাকে হিন্দুত্বের সাথে এইভাবে 
গুলিয়ে ফেলেছিলেন। 


এ দেশে ইংরেজদের অধিকার প্রতিষ্ঠিত হওয়ার পর এখানে তাদের প্রধান 
সহযোগী ছিল কলকাতার বর্ণহিন্দুরা, যারা ইংরেজি শিক্ষার মানদণ্ডে ও 
উপনিবেশিক শক্তির কলাবরেটর হিসেবে ভদ্রলোক হিসেবে পরিচিত হলো। 
এই ভদ্রলোকরা বিশ্বাস করতে শুরু করল, এখন থেকে তারাই বাংলাদেশের 
সংস্কৃতি ও রাজনীতির জগতে আধিপত্য কায়েম করবে। এক পা শহরে, 
আরেক পা গ্রামে রাখা এই শ্রেণি পশ্চিমের “মভার্ন-এর কিছুটা অনুগামী 
হলো ঠিকই, কিন্তু হিন্দু ভাবাদর্শ ও প্রাচীন ভারতের উজ্জীবনের স্বপ্ন 
তাদেরকে মাতিয়ে রাখল আরও বেশি । এইভাবে উনিশ শতকী ভদ্রলোকের 
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আজকাল অনেক রাজনীতি নিরপেক্ষ ঁতিহাসিক স্বীকার করছেন: 
জের গবেষণা সন্র্ভে এর একটা তথ্যভিত্তিক চিত্র পাওয়া যায়। জন 
চট্টোপাধ্যায় দেখিয়েছেন- বঙ্গভঙ্গের রাজনীতির ভেতর দিয়ে কীভাবে 
কলকাতার ভদ্রলোক শ্রেণি সাম্প্রদায়িকতা ও মৌলবাদকে আলিঙ্গন করে 
নিয়েছিল। কলকাতার বাবু জ্্রলোকদের মধ্যে সেই যে মৌলবাদের বীজ 
ঢুকে পড়েছিল, তার হাত থেকে বাবুর কিন্তু আজও রেহাই পাননি; বরং 


সেই গত শতকের প্রথম দিকে যখন সোভিয়েত দেশে সমাজতান্ত্রিক বিপ্লব 
সমুপস্থিত হয়, তখন প্রায় সমসাময়িক কালেই এর ঢেউ এসে ভারতে 
আঘাত হানে। কিন্তু ভারতের- বিশেষ করে বাংলার কমিউনিস্ট নেতা, 
চিন্তক ও বুদ্ধিজীবীরা সেদিন কতটুকু সেক্যুলার হতে পেরেছিলেন, তাদের 
সাংস্কৃতিক ও রাষ্ট্রীয় পরিচয়ের ভেদজ্ঞান কতটুকু স্পষ্ট হতে পেরেছিল, তা 
নিয়ে কিন্তু বরাবর একটা সংশয়ের কুয়াশা ঝুলেই আছে। কমরেড 
মোজাফফর আহমদ বা এম. এন. রায়ের মতো দুই-একজন রাজনৈতিক 
মনিষী ও বুদ্ধিজীবীর ব্যতিক্রমী উপস্থিতি বাদ দিলে গত শতাব্দীর বাম 
বুদ্ধিজীবিতার প্রবণতা খেয়াল করলে হতাশ হতে হয়। লক্ষ করার ব্যাপার 
হলো- বাংলায় পুরো শতাব্দীর বাম রাজনৈতিক ও সাংস্কৃতিক নেতৃত্ব 
এসেছে অনুশীলন ও যুগান্তর গোষ্ঠীর দলছুট কর্মীদের ভেতর থেকে। গত 
শতকের বিশ আর ত্রিশের দশকের সন্ত্রাসবাদী আন্দোলন ঝিমিয়ে পড়লে 
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এরাই পরবর্তীকালে মুখোশ পরিবর্তন করে কমিউনিস্ট অবতারে পরিণত 
হয় এবং এমনি করে খষি বন্ধিম ও অরবিন্দের সাম্প্রদায়িক ও মৌলবাদী 
এতিহযকে বাংলার কমিউনিস্ট নেতৃত্ব আত্মস্থ করে নেয়। বাইরে নির্বর্গের 
মানুষ আর প্রলেতারিয়েত শ্রেণির জন্য অশ্রু ভেজালেও ভেতরে ভেতরে 
কলকাতার বাবু সংস্কৃতির পূজা করতে তাদের এতটুকু বাধেনি। গীতা আর 
মার্ক্স তারা একই সাথে চর্চা করেছেন এবং সংগোপনে সাম্প্রদায়িক 
ভেদবুদ্ধিকে তারা এমনভাবে লালন করে এসেছেন যে, কলকাতার বারু 
বুদ্ধিজীবীদের মতোই এই বাম বুদ্ধিজীবীরাও বাঙালি মুসলমানদের এক 
আধিপত্যবাদী চোখ দিয়ে দেখতেই অভ্যস্ত হয়ে ওঠেন। লক্ষ করুন, 
কলকাতার বাবু সংস্কৃতির মতোই এই বাম বুদ্ধিজীবীতাও অখণ্ড ভারতের 
স্বপ্নে আজও বিভোর হয়ে আছে এবং এই অখণ্ড ভারত এক বিপজ্জনক 
ধারণা- যা শুধু কাল্পনিকই নয়; সাম্প্রদায়িক ও আধিপত্যবাদীও বটে। এ 
ধারণা বরাবরের মতো আজও উপমহাদেশের স্থিতিশীলতা ও সহাবস্থানের 
সংস্কৃতির জন্য হুমকিস্বরূপ । 


কলকাতার বাম রাজনীতিবিদ ও সংস্কৃতিসেবীরা দীর্ঘদিন যে অরবিন্দ- 
বঞ্ষিমের আদর্শকে সংগোপনে লালন করে এসেছেন, তার প্রভাব আমাদের 
এ পূর্ব বাংলায়ও কিছুটা পড়েছে বলে মনে হয়। কলকাতার বাবু 
কমিউনিস্টরা গোপনে গোপনে ব্ধিম-অরবিন্দের পথ নিলেও এখানকার 
বাঙালি মুসলমানের ঘরে জন্ম নেওয়া কমিউনিস্টরা ঠিক তার উলটো পথে 
হাটতে শুরু করেছেন এবং পিতা-প্রপিতামহের ইতিহাস, এঁতিহ্য আর 
ঠিকানা ছেড়ে-ছুড়ে কলকাতাকে আদর্শ বিচারের কেন্দ্রবিন্দু বানিয়ে 
ফেলেছেন। কলোনির যুগে বাঙালি হিন্দুর তুলনায় শিক্ষাদীক্ষা, অর্থনীতি 
আর সংস্কৃতি বিকাশের ক্ষেত্রে বাঙালি মুসলমান পিছিয়ে থাকার কারণে 
তাদের মধ্যে একটা হীনম্মন্যতা কাজ করেছে এবং সেই হীনম্মন্যতা হেতু 
বাঙালি মুসলমানের কেউ কেউ বাঙালি বলতেই কলকাতার বর্ণহিন্দুর 
সংস্কৃতির দিকে লোভাতুর দৃষ্টি মেলে ধরেছেন। বাঙালি সংস্কৃতি বলতে এরা 
কলকাতার বাবুদের সংস্কৃতিকে সজ্ঞানে কিংবা অবচেতনভাবে আত্মস্থ করে 
ফেলেছেন। এ কারণেই এখানকার কমিউনিস্টদের মধ্যে একটা প্রবণতা 
দেখি, প্রলেতারিয়েত মার্কসের চর্চার চেয়ে ফিউডাল রবীন্দ্রনাথ চর্চার 
ব্যাপারে তাদের আগ্রহ বড্ড রকম বেশি। এই অতি আত্রহই বলে দেয়- 
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তাদের উদ্দেশ্যের উৎসমুখটা কোথায়? এখানকার বাম তান্তিক, লেখক ও 
সংস্কৃতিসেবীরা গত কয়েক দশক ধরে এ দেশের মানুষকে দিয়ে যে পরিমাণ 
রবীন্দরচর্চা করিয়েছেন, তা বোধ হয় পুরো ভারতবর্ষেও এ যাবৎকালের 
ইতিহাসে সম্ভব হয়নি । এদের কাছে কমিউনিস্ট এজেন্ডার চেয়ে কলকাতার 
এজেন্ডা যে অধিক গুরুতৃপূর্ণ, তা বলাই বাহুল্য । 


এটা সত্য, আজ বাঙালি মুসলমানের গণজীবনে বাম রাজনীতি ও সংস্কৃতির 
প্রভাব নিতান্তই তাৎপর্যহীন। কিন্তু দীর্ঘদিন ধরে এরা এখানকার ছাত্র ও 
বিদ্ৎসমাজের মধ্যে সুনির্দিষ্ট লক্ষ্য নিয়ে কাজ করেছে; বিশেষ করে 
এখানকার সংস্কৃতির উৎসমুখগুলো চিহ্নিত করে তাতে ভাঙ্গন ধরানোর 
সবরকমের কারসাজি তারা করেছে। তারা এক ধরনের অবিশ্বাসের সংস্কৃতি 
ছড়িয়েছে, বিশেষ করে বাঙালি সংস্কৃতির নামে কলকাতামুখীনতার সুড়সুড়ি 
দিয়েছে এরাই । লক্ষ্যণীয়, এদের এই পাতা ফাঁদে এখানকার কেউ কেউ পা 
দিয়েও বসেছেন। এদেশে ইসলামবিরোধী মূল্যবোধ ও সংস্কৃতির বিকাশ 
ঘটিয়েছে এরা এবং এটিকে নানা কৌশল ও প্রক্রিয়ায় সমাজের কোনো 
কোনো পদস্থ ব্যক্তি নিরাপত্তার ছায়া দিয়ে রেখেছেন। 


বাংলাদেশের স্বতন্ত্র সাংস্কৃতিক এঁতিহ্যের কথা পাড়তে গেলেই এসব 
অবিশ্বাসী সাহিত্যব্রতীরা প্রচার করে বেড়ান, বাংলার মুসলমানরা কখনও 
দেশকে ভালোবাসতে পারল না । এদের মন-মানস আজও ইরান-আরবমুখী 
হয়ে আছে, অতীতচারিতা তাদের মনকে আচ্ছন্ন করে রেখেছে। যুক্তি 
প্রয়োগের কৌশলটি লক্ষ করুন । এই মুসলমানই যদি পরমুহূর্তে কলকাতার 
বাবু সংস্কৃতিকে নির্বিচারে গ্রহণ করতেন, তবে তারা একদিনেই 
স্থদেশপ্রেমিক হয়ে যেতেন । অথবা এরা ইসলাম ছেড়ে দিয়ে অন্য কোনো 
মতাদর্শ (পাশ্চাত্য কিংবা সমাজতান্ত্রিক) গ্রহণ করতেন, তবে তারা হয়ে 
যেতেন প্রগতিশীল অবশ্য গোলমালটা এখানেই ৷ মুসলমানের কাছে পরম 
আদর্শ ইসলাম, যেকোনো আদর্শ ও নীতির চেয়ে এটি তার কাছে অধিক 
প্রয়োজনীয়। কিন্তু ইসলামের সারবান আদর্শ তার বিশিষ্ট মূল্যবোধের 
আওতায় দেশকেও ভালোবাসতে শেখায়। নিজের দেশকে ঘৃণা বা এর 
জনসাধারণকে ভাচ্ছিল্ের সাথে দেখা ইসলামের নীতিবিরুদ্ধ। এই জন্যই 
দেখি- উপনিবেশিক শাসনের প্রথম দিকে বাঙালি মুসলমানরা কলোনির প্র 
ও তার এ দেশীয় করকল্দাজদের বিরুদ্ধে নিরন্তর জিহাদে জড়িয়ে পড়েছেন ! 
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দেশের জন্য, ধর্মের জন্য অকাতরে জীবন দিয়ে প্রমাণ করে গেছেন, তারাই 
প্রকৃত অর্থে স্বদেশগতপ্রাণ। আর এ দিকে বাঙালি হিন্দুরা তখন কী 
করছেন? কলোনির প্রতুদের সহযোগী হিসেবে এসব জানবাজ দেশপ্রেমিক 

কষে গালমন্দ আর নিন্দা করছেন, আর তাদেরই মতো করে 
ইংরেজি উচ্চারণে এদেরকে অভিযুক্ত করে বলছেন Raiders, Marauders, 
Fanatic কখনও Terorist. 


আগেই বলেছি, সাম্রাজ্যবাদকে স্থায়তি দেওয়ার জন্য কলকাতার বাবু 
সংস্কৃতির উত্থান ঘটানো হয়েছিল। সংগত কারণে সাম্রাজ্যবাদের ইন্ধনেই 
সেদিন মুসলমানদের ইমেজ খাটো করার জন্য এসব ইংরেজের অর্থভোগী 
সংস্কৃতিসেবীরা মুসলমানদের বিরুদ্ধে দেশপ্রেমহীনতার অভিযোগ আনে। 
আজ এতদিন পর নিরপেক্ষ অস্তর দিয়ে বিশ্লেষণ করার সময় এসেছে- 
কারা দেশপ্রেমিক আর কারা দেশদ্রোহী। বাবু সংস্কৃতির এ দেশীয় 
উত্তরাধিকারীরা কলোনির প্রভুদের সেই সিলসিলা আজও বহন করে 
চলেছেন এবং প্রয়োজনে-অপ্রয়োজনে এ দেশের স্থাতন্ত্যকামী মুসলমানদের 
বিরুদ্ধে তাদের সেই “প্রিয় ভাষণটি’ উচ্চারণে দ্বিধা করেন না। 


বাঙালি মুসলমানদের বিরদ্ধে আরবমুখীনতা কিংবা অতীতচারিতার অভিযোগও 
আনা হয়ে থাকে । বাঙালি মুসলমানের মন যে কিছুটা আরব অভিমুখী হবে- 
এ তো খুবই স্বাভাবিক । কারণ, মুসলমানের আদর্শ ইসলাম অভিমুখী আর 
ইসলামের বিকাশ আরবদেশেই। সেখানেই ইসলামের নবির স্মৃতি জড়িয়ে 
আছে, আর আছে ইসলামের পৃণ্য-পবিত্র স্থানগুলো । বাঙালি মুসলমানের 
মানসভূমিতে তাই যেমন দেখতে পাই নারিকেল, সুপারি, কোকিল, শালিক, 
ডাকের ছড়াছড়ি তেমনি মরুদ্যান, লু-হাওয়া, আখরোট, খুবানি বনের 
মৃদুমন্দ হাওয়া । এ দুটোকেই পাশাপাশি রাখা চাই এবং এতে কোনো দোষ 
নেই। নারিকেল-সুপারি হচ্ছে আমাদের বাস্তবজীবনের প্রতিধ্বনি; লু- 
হাওয়া, আখরোট, খুবানি বন হচ্ছে আমাদের মানসিক এতিহোর কলস্বর। 
এর মধ্যে অতীতে ফিরে যাওয়ার কী থাকতে পারে? আমরা যখন ইসলামি 
সমাজের কথা বলি, তখন কিন্তু আমরা অতীতে প্রত্যাবর্তন করি না। 
ইসলামের আদর্শ ও সম্ভাবনার কথা বর্তমানের প্রেক্ষিতে চিন্তা করে 
ভবিষ্যতের দিকে যাত্রা করার কথা ভাবি মাত্র। অথচ এটিকেই নানা রকম 
বাকচাতু্ের আড়ালে বলা হচ্ছে অতীতে প্রত্যাবর্তনের চেষ্টা। এটা যদি 
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সেরকমই হয়, তাহলে পুরো ভারতজুড়ে আজ যে রামরাজডের 
যাচ্ছে সেটাকে আমরা কী বলব? অথবা রামজনভমিকে কা শেন 
অযোধ্যার বাবরি মসজিদ উড়িয়ে দেওয়ার যে ভয়ানক মানবতাবিয়োদ 
ট্র্যাজেডি সংঘটিত হয়েছে, তা কি ভারতের মৌলবাদী হিন্দুদের 
অতীত মানসিকতার ইঙ্গিত দেয় না? has 


রবীন্দ্রনাথ শান্তি নিকেতনে প্রাচীন ভারতের আদর্শে তপোবন 
তা করেছিলেন। বন্ধনত “আনন্দমঠ উপন্যানে আর্য বার 
তুলে ধরেছেন। জওহরলাল নেহরু তার Discovery 0 hdia বইতে 
প্রাচীনকালের অনুসরণে পুরো ভারতব্যাপী হিন্দু সা্রাজ্য প্রতিষ্ঠার মানসিক 
অনুভূতির কথা প্রকাশ করেছেন। আর অতি সাম্প্রতিককালের সুদূর 
ত্রিনিদাদের অভিবাসী সন্তানের পুত্র হিন্দু ধর্ানুসারী ভি, এস. নাইপল তার 
নানা রকম উপন্যাস ও লেখালিখিতে প্রাচীন হিন্দু আদর্শের স্বপ্নের কথা 
তুলে ধরেছেন। অতীতচারিতার অভিযোগ কি এসব ক্ষেত্রে যথার্থভাবে 
প্রয়োগ করা হচ্ছে? আরেকটা উদাহরণ দিচ্ছি। এ দেশের কমিউনিস্টরা 
সুদূর ল্যাটিন আমেরিকার চে গুয়েভারার বিপ্লব, যুদ্ধ ও সংগ্রামের কথা 
স্মরণ করে যে রকম মানসিক শক্তি অনুভব করেন কিংবা মার্কস, লেনিন ও 
মাওসেতুঙের নানা রকম বিপ্লবী প্রচেষ্টা ও কর্মতৎপরতাকে যেরকম শ্রদ্ধা ও 
প্রেরণার মর্মমূল হিসেবে নিজেদের জীবনের অবিচ্ছেদ্য অংশ বানিয়ে 
নিয়েছেন, তাকে কি আমরা দেশজ বলতে পারি? এক্ষেত্রে কোনো 
দেশপ্রেমহীনতার অভিযোগ এসেছে বলে কখনও শুনিনি। বোধ হয় একালে 
মুসলমানদের বিরুদ্ধে অভিযোগ আনা সহজ এবং অভিযোগকারীরাও বুঝতে 
পেরেছে, মুসলমানদের তরফ থেকে প্রতিবাদ আসার সম্ভাবনা একেবারেই 
কম। সুতরাং যত ইচ্ছে তাদের চরিত্র হনন করে যাও। 


বাঙালি সংস্কৃতি ও জাতীয়তাবাদ সেই উনিশ শতকের কাল থেকেই 
সপরাজ্বাদের প্রশ্য়ে মুসলমানের সংস্কৃতি হননের ক্রিয়াকাণ্ডে লিপ্ত হয়েছে 
এবং এখন সাম্রাজ্যবাদের বিদায়ের পর বাঙালি সংস্কৃতি ভারতীয় 
আধিপত্যকামী হিন্দু মানসিকতার সাথে লগ্ন হয়ে বাঙালি মুসলমানের 
আইডেন্টিটি আর শিকড় নির্মূলের মহোৎসবে মেতে উঠেছে। লক্ষ করন, 
গত কয়েক দশকের রাজনীতি ও সংস্কৃতি চর্চার মধ্যে বাঙালি আছে, 
ইসলাম নেই। বাঙালিরা যে সুসলমানও বটে, সে কথাটা বাঙালি সংস্কৃত 


৬ 
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স্বীকার করে না। প্রকারান্তরে বাঙালি সংস্কৃতির মানেটা দ নথ 
ইসলামকে সম্পূর্ণ অস্বীকার করা। গত শতকের সত্তর দশকের শুরুতে 
বাঙালি সংস্কৃতি ও জাতীয়তাবাদের তীব্র দাপটের কাল থেকে ইসলাম বর্জন 
শুরু হয়েছে এবং আমাদের বুদ্ধিজীবীতার ইতিহাসে ইসলামের স্বীকৃতি 
অনেকখানি এখন গুরুতৃহীন হয়ে পড়েছে। এসব বুদ্ধিজীবীদের কাছে ভাষার 
গুরুতৃটা মৃখ্য; ইসলাম গৌণ। তার মানে এদের কাছে জাতি বিচারের প্রশ্নে 
ইসলামের ভূমিকাটা শিথিল হয়ে পড়ছে। এই ভাষার দাবির পেছনে মন্ত 
একটা ফাক আছে। ভাষার নিরাপদ আশ্রয়ে থেকে এরা মূলত কলকাতার 
বাবু সংস্কৃতিরই পূজা করছে। বাঙালি সংস্কৃতির এ এক অদ্ভুত বৈপরীত্য, 
হিন্দু হিন্দু থাকতে পারবে, বৌদ্ধ বৌদ্ধ থাকতে পারবে, কিন্তু মুসলমান 
মুসলমান থাকতে পারবে না। মুসলমান বাঙালি হতে হলে তাকে ইসলাম 
ছাড়তে হবে। এ কারণেই দেখি এদেশের বাঙালিবাদীরা বাঙালিত্বের সন্ধান 
করেন ধর্মাশ্রিত বৌদ্ধ চর্যাপদ, দৌহা ও হিন্দু পদাবলির মধ্যে। কিন্তু 
মুসলমানের পুঁথি ও কাহিনির মধ্যে তারা সাম্প্রদায়িকতার গন্ধ পেয়ে 
আঁতকে ওঠেন। শ্রী চৈতন্যের আন্দোলনের মধ্যে তারা বাঙালি সংস্কৃতির 
সমন্বয়মূলক বৈশিষ্ট্য খুজে ফেরেন; অথচ শাহজালাল-খানজাহানের মধ্যে 
তারা তখন কিছু দেখতে পান না। বঙ্কিমচন্দ্র, বিবেকানন্দ, রামকৃষ্ণের 
মধ্যেও তারা বাঙালিত্বের অভিনব আর চমৎকার সব ছবি দেখে সন্মোহিত 
হয়ে ওঠেন, অথচ সেদিনের হাজি শরিয়তুল্লাহ, তিতুমীর, ফকির মজনু শাহ 
প্রমুখকে বাঙালি ডাকতে এদের দ্বিধার অন্ত নেই। 


এই বিভেদ-বিভাজন বাঙালি সংস্কৃতির দ্যোতক, এই বিচ্ছেদের বীজ বপন 
করে এরা বাঙালি মুসলমানকে তার সাংস্কৃতিক চৈতন্য থেকে এবং 
ইসলামের মূল্যবোধ থেকে বিচ্ছিন্ন করে ফেলতে চায়। এই বিচ্ছেদ 
বিভাজনের সংস্কৃতির বিরুদ্ধে আজ ভাই সমবেত প্রচেষ্টা ও যৌথ উদ্যোগের 
প্রয়োজনীয়তা অনিবার্য হয়ে উঠেছে। 


বন্দনা করার তো কোনো প্রশ্নই আসে না। ইংরেজিতে মাদারল্যান্ বলে যে 
কথাটা আছে, তার বাংলা এখন মাতৃভূমি কিন্তু এই মাতৃভমি মাতৃদেবীর 
মতোন নয়; অনেকটা জনমতূমির মতোন। পিতৃভূমির অর্থও তাই। মাতৃ, 


তেত্রিশ কোটি দেব-দেবীর হিন্দু ধর্ম তাদের শান্ত্রেও সরাসরি দেশকে 
সাকাররূপে পূজার কথা বলা হয়নি। হিন্দুশাস্ত্রে জননী ও জন্মভূমিকে 
ব্গাদপি গরিয়সি বলা হয়েছিল। দেশকে প্রতিমা বানিয়ে পূজা করতে হবে- 
এই ধারণা চালু হয় স্বদেশী আন্দোলনের কালে। বাংলা মা, বঙ্গমাতা, 
ভারতমাতা এসব শব্দ বাংলা ভাষায় তখন থেকেই চালু হয়েছে। বঙ্গমাতা, 
ভারতমাতা এসব কি এক-একটা দেবী বা মানবী? যে ধর্মে তেত্রিশ কোটি 
দেব-দেবীর ছড়াছড়ি, তাদের জন্য নতুন একটা দেবীর মাহাত্মা বর্ণনা 
খারাপ লাগেনি। 


হিন্দুরা ধর্ম বলতে দেব-দেবীকেই বোঝে। তাই দেশ হলো নতুন দেবী। 
এই দেবীর মাহাত্য প্রচার করা চাই। স্বদেশী আন্দোলনের কর্তা ব্যক্তিরা 
এই কথাটা জনগণকে ভালো করে বুঝিয়ে দিলেন। প্রত্যেকটা আন্দোলনের 
বা ঘটনার পেছনে সামাজিক, অর্থনৈতিক, ধর্মনৈতিক যেমন কারণ থাকে, 
তেমনি থাকে তান্তিক কারণ । যা না থাকলে আন্দোলনের জন্য, বিপ্লবের 
জন্য মানসিক প্রস্তুতি তৈরি হয় না। এই প্রস্তুতি ছাড়া যে আন্দোলন হয় 
তার নিয়তি মন্দ হয়। ফরাসি বিপ্লবের অনেক কারণ ছিল। এর মধ্যে 
গুরুত্বপূর্ণ ভূমিকা ছিল। এদের লেখালিখি বিপ্লবের জন্য মানুষের মন প্রস্তত 
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করেছিল। ফরাসি বিপ্রবের সাথে প্রকৃতিগতভাবে স্বদেশী আন্দোলনের 
কোনো তুলনা হয় না। একটি মাত্র ব্যতিক্রম ছাড়া। ফরাসি বিপ্লবের মতো 
এখানেও ছিল তান়্িক কারণ, এখানকার হিন্দুদের একধরনের মানসিক 
র্তুতি। ওখানে ভলটেয়ার যা করেছেন, এখানে বন্ধিমচন্ত্র সেই ভূমিকায় 
অবতীর্ণ হয়েছেন। বঙ্কিমচন্দ্র “আনন্দমঠ' লিখে পুরো হিন্দু জাতির 
রিভাইভাল এনে দিয়েছিলেন। বঙ্ছিমের পরে এই রিভাইভালের পতাকা 
উচিয়ে ধরেছিলেন শ্রী অরবিন্দ, কতকক্ষেত্রে রবীন্দ্রনাথ। একটি বই যে 
একটি জাতির জীবনকে এতখানি ঘুরিয়ে দিতে পারে- 'আনন্দমঠ' তার 
বড়ো প্রমাণ । 


এ বই যখন লেখা হয়েছিল, তখন ছিল ইংরেজের শাসন। ইংরেজ হিন্দুকেও 
পরাধীন করেছিল, মুসলমানকেও পরাধীন করেছিল, কিন্তু আনন্দমঠ’ পাঠ 
করলে মনে হবে- যত শয়তানির গোড়া মুসলমান। সুতরাং মুসলমানদের 
যুদ্ধে হারিয়ে দিয়ে হিন্দু রাজতৃ পুনপ্রতিষ্ঠা করাই হচ্ছে মাতৃদেবীর 
সন্তানদের একমাত্র লক্ষ্য। বঙ্কিমচন্দ্রের মতো সেকালের অনেক হিন্দু 
মনীবীই মুসলমানদের চেয়ে ইংরেজকেই মিত্র মনে করতেন। 


দেশকে দেবী বানিয়ে প্রতিমা গড়ে পূজা করার এই চিন্তা-ভাবনা একান্তই 
বন্ধিমের নিজস্ব। বন্দে মাতরম সংগীতে আছে- "তু হি দুর্গা দশগ্রহরণ 
ধারিণী, কমলা কমল দল বিহারিণী, বাণী বিদ্যাদায়িনী ণমামি ভাং।' তার 
মানে মা দুর্গা, মা লক্ষ্মী, মা সরস্বতী হচ্ছে বঙ্গমাতা । আনন্দমঠের মধ্যে মা 
জগদ্ধাত্ৰী ও মা কালীর কথাও আছে। দেশ যেহেতু মুসলমানদের কারণে 
ধ্বংসপ্রায়, সুতরাং দেশকে উদ্ধারের জন্য মাতৃদেবীর সন্তানরা আগে তাকে 
পুজো দিয়ে, অর্ধ্য দিয়ে দেশোদ্ধারে নামতে চান। আনন্দমঠের নিত্যানন্দ, 
ভবানন্দ, জীবনানন্দ, জ্ঞানানন্দ ও বীরানন্দকে দিয়ে এই পুনরুজ্জীবিত হিন্দ 
ধর্মের মার্টায়ার বিশ্রেড 01417378806) তৈরি হয়েছে। 
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পূজার কথা বলেছেন, রবীন্দ্রনাথের এসব গানেও তারই প্রভাব দেখা যায়। 
এ সময় লেখা তার 'আজি বাংলাদেশের হৃদয় হতে", “আমরা মিলেছি আজ 
মায়ের ডাকো, 'যে তোমার ছাড়ে ছাড়ক', 'সার্থক জনম আমার' 
গানে মা-এর হড়াছড়ি। এই মা একদিকে বঙ্গমাতা, অপরদিকে মা দুর্গা। 
এর মানে হচ্ছে মা দুর্গা একদিকে দেশের প্রকৃতির রূপ ধরে প্রকাশিত হন, 
অন্যদিকে সাকার রুপে তার পূজাও চলে । 


বঙ্কিম এখন এক লিজেন্ড ৷ তার ভাবানুসারী স্বদেশী বাহিনীর আত্মত্যাগ 
হিন্দু ভারতের স্থাধীনতার ইতিহাসে এক অবিসংবাদিত ঘটনা। বিনয়, 
বাদল, দীনেশ, ক্ষুদিরাম, সূর্যসেনদের আত্মত্যাগের কাহিনিকে ছোটো করে 
দেখার কিছুই নেই। কিন্তু তর্কের খাতিরে যদি ধরে নেওয়া হয়, তাদের 
অনুসৃত পথেই ব্রিটিশকে হটিয়ে দিয়ে ভারত স্বাধীন হতো, তবে তো সেটা 
হতো আনন্দমঠের সন্যাসীদের অভীষ্ট সাম্প্রদায়িক হিন্দু রাষ্ট্র। সেখানে কি 
আদৌ কোনো মুসলমানের স্থান সম্ভব ছিল? আর সম্ভব হলেও সে মুসলমানকে 
অবশ্যই সকাল-বিকাল বন্দে মাতরম ধ্বনি দিতে হতো। এভাবেই সাহিত্য 
সম্রাট ব্কিমচন্দ্রের রূপান্তর ঘটল সাম্প্রদায়িকতার স্ম্রাটরূপে। 


মুসলমানরা আপসহীন তৌহিদবাদী। একেশ্বরবাদ তাদের ধর্মের মূল কথা । 
আল্লাহ ছাড়া কাউকে কুর্নিশ করা তাদের ধর্মবিরুদ্ধ। সেই মুসলমান কী 
করে মা দুর্গা, মা লক্ষী, মা সরস্বতী, মা জগন্ধাত্রী, মা কালী, ভারতমাতা, 
বঙ্গমাতা প্রভৃতির বন্দনা করবে? অসম্ভব । এই অসম্ভব সম্ভব হয়নি বলেই 
ভারতের ইতিহাসে দ্বিজাতিতক্টের উড্ভব। সেই চাপে মারা যায় বাঙালি 
জাতীয়তাবাদ, একই সাথে ভারতীয় জাতীয়তাবাদ। ইতিহাসে দুটি 
জাতীয়তাবাদই আমরা দেখি- একটি হিন্দু জাতীয়তাবাদ, অপরটি মুসলিম 
জাতীয়তাবাদ। সমন্বয়ী বাঙালি জাতীয়তাবাদ ও সমন্বয়ী ভারতীয় 
জাতীয়তাবাদ কোনো কোনো বুদ্ধিজীবী ও রাজনীতিবিদদের ইউটোপিয়ান 


ভাবনা-চিন্তা মাত্র। 


উনিশ শতকে কলকাতাকেন্্িক হিন্দু জাগরণের সাথে দেশের সংখ্যাগরিষ্ঠ 
মুসলমানের কোনো সংশ্রব ছিল না। সেকালের বড়ো বড়ো হিন্দু মনীষী ও 
বুদ্ধিজীবীরা মুসলমানকে সাথে নিয়ে দেশোন্ধারের কথা ভাবেননি। 
বন্ধিমচন্দ্র তো মুসলমানদের কষে গাল দিয়েছেন। মুসলমানরাই যে সব 
নষ্টের গোড়া এ কথা বলতেও তিনি দ্বিধান্থিত হননি। ব্ধিমচন্দ্রের বাঙালি 
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ছিল একই সাথে তার হিন্দু জাতীয়তাবাদ [গার শমাগঞ। 

তিনি যেসব ভন প্রচার করেছেন, সেসব মুসলমাণের গনণ/ (৩! পাঠ 

হিন্দু, ব্ৰাহ্ম, বৌদ্ধ, খ্রিষ্টান কারও জন্যই নয়। তার উপণ/াযে শিল্প 

ছড়িয়ে মাথা তুলেছে রাজনৈতিক বিশ্বাস। বঞ্চিমচন্দ ০ঞোপাগ]ায গা 
বড়ো শিল্পী হয়েও একই সাথে ধর্মান্ধ ও মতান্ধ। 


বঙ্গভদ্ের সময় হিন্দু নেতা ও বুদ্ধিজীবীরা বাঙালি জাতি ভাগ হয়ে 1 
বলে আক্ষেপ করেছিলেন। দ্বিতীয়বার ৪৭ সালে বঙ্গভঙ্ের সময় গাদের 
বিষাদ পরিণত হয় উল্লাসে। ইতিহাসের দুটি ক্ষণে অপচ একই ঘটনায় এই 
বিষাদ ও উল্লাসের তাৎপর্য কী? হিন্দু সমাজনেতা ও বুদ্ধিজীবীরা উভয় 
স্থানেই নিজেদের স্বর্থবুদ্ধির দারা তাড়িত হয়েছিলেন । নেশন কণাটা ভারা 
ব্যবহার করেছিলেন নিজেদের রাজনৈতিক কৌশল হিসেবেই। নেশনের দার্দ 
বলতে তারা হিন্দুর স্বার্থকেই বুঝেছেন। ধর্ম নির্বিশেষে সকলের স্বার্থকে 
তারা বিবেচনা করেননি। 


ফিজাতিতন্ত একদিনে আসেনি। জিন্নাহ সাহেবের অনেক আগেই 
দিজাতিতন্কের ভিত প্রস্তুত হয়েছিল। বন্ধিমের, শ্রী অরবিন্দের, স্বামী 
দয়ান্দের ভাবানুসারীরা সে কাজটা আগেই সুসম্পন্ন করে রেখেছিলেন 
জিন্নাহ সাহেব শুধু রিত্যাষ্ট করেছিলেন। ক্রিয়া থাকলেই প্রতিক্রিয়া হয় 
একজাতিতন্ের বদলে দ্বিজাতিতান্টের কথা বলেছিলেন তিনি। হিন্দুর বাঁচার 
অধিকার থাকলে মুসলমানেরও বাঁচার অধিকার থাকবে এই দাবি তিনি 
করেছিলেন। এতে আর অন্যায় কী? বিচার করে দেখলে তাকেই বেশি 
ডেমোক্রাট মনে হয়। অন্যরা তার সামনে টেকে না। এমনকি গান্ধীও না, 
নেহেরুও না। পাকিস্তান ভেঙে যখন বাংলাদেশ বের হয়ে আসে, তখন 
এখানকার সেক্যুলার বুদ্ধিজীবীরা কলকাতার বুদ্ধিজীবীদের সাথে গলা 
মিলিয়ে বলতে শুরু করেন দ্বিজাতিতত্তু একটা ভুল হিসাব ছিল। বাংলাদেশ 
হওয়ার ভেতর দিয়ে সেই ভুলটি ইতিহাস সংশোধন করার চেষ্টা করেছে। 
ঘিজাতিতন্ত যদি ভুল হিসাব হয়, তাহলে সেই হিসেবের দায় থেকে বন্ধিম 
রেহাই পান না। রবীন্দ্রনাথ রেহাই পান না। রেহাই পানা কংয়েসের সব 
বড়ো বড়ো জাদরেল নেতারা। ভুলের একপ্রান্তে যদি থাকে মুসলিম লীগ, 
তবে আরেক প্রান্তে আছে কংঘেস। একজাতিন্ত ছিল বলেই ছিজাতিতন্ের 
ধারণা এসেছে- আমরা যেন সে কথা ভুলে না যাই। 


ইতর 


বর 
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“এখানে যারা সেকুলার বুদ্ধিজীবী হিসেবে পরিচিত 
মুসলমানের চেয়ে বাঙালি পরিচয়ে তুলে ধরতে বেশি উৎ্চ "যারা 
উৎসাহী, তাদের 


একজাতিতড্কের হিসেবে পাকিস্তান আজ রর সুনান রর পর। 


উপন্াসিকও যখন লিখেন- স্কুলের মাঠে বানি ও সুদ যী 
খেলা চলিতেছে', তখন সম্পর্কে তার ও তার সমধর্মীদের 
অস্ত কী তা লুকোছাপা করে বলার অবকাশ থাকে লগ 


পাকজানের ২৩ বছর এবং বাংলাদেশ হওয়ার পর আজডক এখনকার 
ইমান বুদ্ধিজীবী ও রাজনীতিবিদদের একাংশের অভ্ঃপরিবর্তম হয 
জাতীয়তাবাদকে 


তাদের অনেকে এখানে এসে মুসলিম জাতীয়তাবোধের মধ্যে সাম্প্রদায়িকতা 
খুঁজতে শুরু করেন। তারা হয়ে উঠেন বাঙালি জাতীয়তাবাদের প্রবক্তা। তারা 
ভুলে যান, মুসলিম জাতীয়তার ভিত্তিতেই তারা কিন্তু এখানে আসতে পারেন 
এবং বসতি গড়েন। বাঙালি জাতীয়তাবাদের ভিত্তিকে আশ্রয় করে তারা 
পশ্চিমবঙ্গে ঠিকানা গড়তে পারেননি। এদের একজন হচ্ছেন বদরুদ্দীন 
উমর । তিনি এখানে এসে একটা বই লিখেন, এর নাম “সাম্প্রদায়িকতা । 
ভাবতে অবাক লাগে, তার মতো শিক্ষিত ও জানাশোনা ব্যক্তি শুধু 
মুসলমানদের মধ্যেই সাম্প্রদায়িকতা খুঁজে পান। এই বিরাট ভারতবর্ষ জুড়ে 
কত রাজনৈতিক উত্থান-পতনের ভেতর দিয়ে দেশভাগের মতো প্রলয়ংকরী 
ঘটনা ঘটে গেল, সে কি শুধুই মুসলমানদের সাম্প্রদায়িকতার কারণে? এই 
একমার্গী চিন্তা-ভাবনাও এক ধরনের সাম্প্রদায়িকতা। বদরুদ্দীন উমর 
সাহেবের এ বই এখানকার সেক্যুলার বাঙালি জাতীয়তাবাদীদের প্রীতির 
কারণ হলেও ইতিহাসের জন্য তা মোটেই সুখকর হয়নি। 


কিন্তু মুসলমান মওলানা আকরম খা, গোলাম মোস্তফা, ফররুখ আহমদ 
প্রমুখ তাদের হিসেবে সাম্প্রদায়িক হতে বাধ্য। সূর্য সেন, ক্ষুদিরাম 
স্বাধীনতা সংগ্রামী; তিতুমীর, হাজি শরিয়তুল্লাহ প্রতিক্রিয়াশীল । 


ইংরেজের দুশো বছর ধরে বাঙালি মুসলমানরা তাদের স্থাতন্ত্য রক্ষার জন্য 
লড়াই করেছে। ইংরেজ চলে যাওয়ার পর এদেরই একদল ইংরেজের 
লেখাপড়া নিয়ে স্বাতন্ত্যহীনতার দিকে ঝুঁকে পড়েছে। এর কারণ কী? 
ভৌগোলিক উপনিবেশ এখন আর তেমন নেই । কিন্তু সাশ্রাজ্যবাদ অন্যভাবে 
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টিকে আছে। এরা সৃষ্টি করেছে মনোজাগতিক উপনিবেশ। এটি আর 
মারাত্মক। ভৌগোলিক উপনিবেশ চিহ্নিত করা যায়, Sd 
উপনিবেশ সহজে চেনা যায় না। স্রাজ্যবাদ তার নীতি ও দর্শন দিয়ে 
পুরোনো উপনিবেশগুলোর শিক্ষিত ও বুদ্ধিজীবী শ্রেণির একাংশকে বেঁধে 
ফেলেছে। এরা সাম্রাজ্যবাদের স্থানীয় প্রতিনিধি। এরাই একালের ক্লাইভ, 
বেন্টিংক। এদের ধর্ম সেক্যুলারিজম। এদের সংস্কৃতি এখানে আধুনিকতা” 
মানে পশ্চিমের খ্রিষ্টান ও কলকাতাকেন্দ্রিক হিন্দু সংস্কৃতির মিল-মিশাল 
দেওয়া এক মূল্যবোধ ৷ ইসলাম এদের কাছে একান্তই গৌণ বিষয়। এই যে 
স্বাতন্ত্র্য থেকে স্থাতন্ত্যহীনতার দিকে যাত্রা, সংস্কৃতি থেকে সংস্কৃতিহীনতার 
দিকে পথ চলা- এটাই বোধ হয় একালের বাঙালি মুসলমানের সবচেয়ে 
বড়ো সংকট: এক অর্থে বিপর্যয়ও বলা যায়। 


গচ্ছি না। একটু গভীরভাবে মাথা খাটালেই বোঝা 

রি যাবে, এর কারণ হচ্ছে 
স্বাধীনতা কিংবা পরাধীনতার পুরোনো দিনের সংজ্ঞা এখন আমূল পরিবর্তিত 
হয়েছে। স্বাধীনতা কিংবা পরাধীনতার ডাইমেনশনও এখন একমাত্রিকতার 
স্থলে বহুমাত্রিকতা অর্জন করেছে। স্বাধীনতা হরণ করতে হলে এখন 
গুরোনো দিনের কায়দায় সেনাবাহিনী পাঠিয়ে দেশ দখল না করলেও চলে। 
সে সূত্রেই সাংস্কৃতিক ও অর্থনৈতিক স্থাধীনতার মূল্য রাজনৈতিক স্বাধীনতার 
চেয়ে কোনো অংশে কম নয়। কারণ, এ দুটি ছাড়া রাজনৈতিক স্বাধীনতা 
কোনোভাবেই কার্যকর হতে পারে না। 


দুনিয়ার সাম্রাজ্যবাদী ও আধিপত্যবাদী শক্তিসমূহ তাদের পুরোনো অভিজ্ঞতা 
দিয়ে বুঝেছে সৈন্যবাহিনী পাঠিয়ে দেশ দখলে রাখার ঝুঁকি অনেক। এতে 
দধলদার শক্তির বিরুদ্ধে রতিরোধ যুদ্ধের সনতাবনা থাকে এবং সেই 
সামাল দেওয়া বেশ কঠিন। তাই তারা একালে নিজেদের 

পাকাপোক্ত করতে এসব দেশে সামরিক উপনিবেশের বদলে 
উপনিবেশ তৈরিতে বেশি আগ্রহী হয়ে উঠেছে। এসব উপনিবেশ সৃষ্টির 
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মূল্যবোধের প্রতিষ্ঠা ও প্রসার । কিন্তু এই হীনম্মন 

ভয় সৃতি ভিতকে দুর করে দেওয়ার সস দল 
এবং স্বদেশ ও স্বজাতির প্রতি বিশ্বাসঘাতকতার বাদি 
সমাজের ভেতর ছড়িয়ে দেয় যে- জাতীয় কৃ দরদ, ই, ইন 
সবকিছু ওলটপালট হয়ে যায়। কোনো দেশের সং এরকম 
অবস্থা সৃষ্টি করতে পারলে সেখানে অনায়াসে সাঘাজ্যবাদী নিয্ণ বা, 
সহজ হয়। এ কারণে আধিপত্যবাদী শক্তি একালে দেশ দখলের বদনাম না 
নিয়ে প্রথমে অন্য সংস্কৃতির ভেতরে ঢুকে ধীরে ধীরে সেই সংস্কৃত 
অন্তঃচরিত্র পরিবর্তন করে ফেলার চেষ্টা করছে। এক্ষেত্রে সামাজ্যবাদী ও 
আধিপত্যবাদী শক্তির ক্রীড়নক হিসেবে কাজ করছে একদল বুদ্ধিজীবী 
লেখক, সাহিত্যিক, রাজনীতিক ও সমাজের নানা শ্রেণি ও পেশায় কর্মরত 
বুদ্ধিমান ব্যক্তিরা । এরাই সাম্রাজ্যবাদ ও আধিপত্যবাদের স্বার্থ রক্ষা করছে। 
সম্রাজ্যবাদীরা এখন নিজেরা এসে জাকিয়ে না বসলেও চলছে। 
বাংলাদেশের সাংস্কৃতিক জগতেও আজ চলছে অনুকারিতা ও হীননমন্যতার 
চর্চা এবং তার সুবাদে আমাদের সংস্কৃতির স্বরূপ নিয়ে একধরনের বিবাদ 
লাগিয়ে জাতিকে বিভক্ত করে রাখা হয়েছে। 


মুসলিম সংস্কৃতি হচ্ছে একটা আদর্শমূলক সংস্কৃতি। এ সংস্কৃতির গোড়ার 
কথা হচ্ছে- ইসলামি জীবন-দর্শন ও মানবতাবাদ। তাই ইসলামি সংস্কৃতির 
সাথে জাতি, দেশ, ভাষা ও বর্ণের ওপর ভিত্তি করে যেসব সংস্কৃতি গড়ে 
উঠেছে, তার সাথে অনেক তফাত রয়েছে। আল কুরআনের নীতি ও 
মূল্যবোধ এবং হযরত রসুল সা.-এর জীবনব্যাপী সাধনার নমুনা হচ্ছে 
মুসলিম সংস্কৃতির ভিত্তি। সেই হিসেবে মুসলিম সংস্কৃতি হচ্ছে সর্বজনীন, 
দুনিয়ার তাবৎ মুসলমানই হচ্ছে এই সংস্কৃতির আওতাভুক্ত। ভাষা কিংবা 
ভূগোলের দূরত্বের কারণে খাদ্যাভ্যাস, পোশাক-আশাক প্রভৃতির মধ্যে কিছু 
সাদৃশ্য থাকতে পারে, কিন্ত মুসলিম সংস্কৃতির যে মৌলিক বৈশিয গিত 
০০৬ পপ 

থাকে। সংস্কৃতির আরেকটি বৈশিষ্ট্য হচ্ছে || 

কোনো প্রভেদ নেই। তেমনি ইসলামের শিক্ষা হলো জন্ম, বংশ ও করা যাবে 
মর্যাদার কারণে কোনো ভেদজ্ঞান করা চলবে না। তবে অস্বীকার করা 


পা 
মুসলিম সংস্কৃতি ও বাঙালি মুসলমান * ৬৭ 


না মুসলিম সমাজের মধ্যে অনেক রকমের অনাচার ও পার্থক্য চেতনা ঢুকে 
গড়েছে। এটি সৃষ্টি হয়েছে আমাদের স্বার্থপরতার কারণে। এর সাথে 
ইসলামের সম্পর্ক নেই। সুতরাং এই আদর্শ ও মূল্যবোধ আশ্রিত সংস্কৃতি 
বিশ্বজুড়ে মুসলিম সংস্কৃতির একটি সেতুবন্ধন তৈরি করে। এই বন্ধনের নাম 
হচ্ছে মুসলিম উন্মাহ। বাংলাদেশের মুসলিম সংস্কৃতি হচ্ছে এই বিশ্বব্যাপী 


থাকেন- তারা আগে বাঙালি, তারপরে মুসলমান । এইভাবে তাদের কাছে 
ইসলামের ভূমিকা নগণ্য হয়ে পড়ে; মূখ্য হয়ে যায় ভাষার ভূমিকা । 


এদের জাতিত্বের পক্ষে যুক্তি হলো- আমরা যেহেতু একই ভাষায় কথা বলি, 
একই রকম ভাত, ডাল, শাক, বেগুনভর্তা, পিঠাপুলি, পান-সুপারি খাই, 
আমাদের পোশাক-আশাকেও যেহেতু তেমন একটা পার্থক্য নেই, সুতরাং 
বাংলার হিন্দু-মুসলমান মিলে এক জাতি৷ তাদের এই সাংস্কৃতিক এক্য 
১৯৪৭ সালে মুসলিম স্বাতন্ত্যবাদী আন্দোলনের ফলে বিনষ্ট হয়ে গেছে। 
কিন্তু তারা কখনও বলতে পারেননি- ১৯৭১ সালে যখন মুসলিম 
স্াত্্যকামীদের দুরবস্থা চলছে, চারিদিকে কেবল বাংলা ও বাঙালিত্বের 
জয়জয়কার, তখন কেন অখণ্ড-অবিভাজ্য বাংলা গড়ে উঠল না? তারা এটাও 
বলতে পারেন না, পশ্চিমবঙ্গের বাঙালি হিন্দুরা কেন হিন্দুড় ও হিন্দু 
জাতীয়তাবাদের মোহ কাটিয়ে পূর্ববঙ্গের বাঙালিদের সাথে এসে মিলিত 
হলেন না? তাহলে দেখা যাচ্ছে_ শুধু জাতিতান্তিক বৈশিষ্ট্য (Ethnicity) 
যেমন ভাষা ও খাদ্যাভ্যাস দিয়ে আমাদের এখানে জাতীয়তাবাদ গড়ে 
উঠতে পারেনি, তেমনি দেখা যাচ্ছে- অমুসলিম প্রভাবিত বাংলাদেশের যে 
লোক-সংস্কৃতির ধারা, তা দিয়েও জাতীয়তাবাদ নির্মাণ করা যায়নি। 


মুসলিম সংস্কৃতি ও বাঙালি সুসলমান * ৬৮ 


এখানকার জাতীয়তাবাদের মূল বৈশিষ্ট্য হচ্ছে ধর্মে সেটি রতিহাসি 
থেকেই হিন্দু ও মুসলিম সংস্কৃতির মধ্যে ভরে তিক কাল 
পরবর্তীকালে হিন্দু ও মুসলিম জাতীয়তাবাদ হিসেবে পরতিঠিত হযে 


একটা জিনিস বোঝা দরকার- সাংস্কৃতিক পার্থক্য তৈরি সাংস্কৃতিক 
দর্শনের পার্থক্যের জন্য। এই দর্শনের কারণেই ES) অভিমুখ, 
জাতীয়তাবাদের অভিমুখও ভিন্ন হয়। বাঙালি সংস্কৃতি, বাঙালি সত বা 
এঁতিহ্য, বাঙালি জাতির নামে একজন তৌহিদবাদী মুসলমানের গে বি 
ঘন্টা, মঙ্গল প্রদীপের ধারণা আত্মস্থ করে নেওয়া সম্ভব? 


অথচ ভাষাভিত্তিক জাতীয়তাবাদ ও সংস্কৃতির নামে এ সমস্ত শিরক-বিদআত 
আমাদের সংস্কৃতির অঙ্গীভূত করার চেষ্টা চলছে। এসবই মনোদাসড়ের 
অভিব্যক্ি। এর একটাই উদ্দেশ্য- আমাদের নিজস্ব সংস্কৃতির বৈশিষ্টমূলে 
ভাঙ্গন ধরিয়ে দিয়ে আমাদের এক্য ও সংহতি চেতনাকে বিপরযন্ত করে 
দেওয়া। বাঙালি সংস্কৃতির বেনোপানি এখন আমাদের অস্তিত়বের গায়ে কাদা 
লেপে দিয়ে অতলে টেনে নিয়ে যেতে চাইছে। এর লক্ষ্য পরিদ্ধার- 
আমাদেরকে নাম-পরিচয়হীন করে তোলা, আমাদেরকে ইসলাম থেকে 
বিচ্ছিন্ন করে দেওয়া । 

ভাষাভিত্তিক উত্তরাধিকার ও সংস্কৃতির কথা বলে এখন আমাদের শোনানো 
হচ্ছে, রবীন্দ্র সংগীত শ্রবণ নাকি ইবাদতের মতো। অন্যদিকে প্রতিবেশী 
সমাজের অনুকরণে এখানকার কেউ কেউ সকল রকমের সভা, অনুষ্ঠান ও 
কাজের সূচনা করছেন মঙ্গল প্রদীপ জালিয়ে । 

রবীন্দ্র দর্শনের সারাৎসার আহরিত হয়েছে উপনিষদ থেকে। তার 
গানগুলোতে এই উপনিষদীয় দর্শনের প্রভাব স্পষ্ট। এখন যৌথ বাঙালি 
সংস্কৃতির নামে মুসলমান কি তৌহিদের দর্শন বাদ দিয়ে উপনিষদের দর্শন 
গ্রহণ করবে অথবা যে মুসলমান ‘বিসমিল্লাহ’ বলে সব কাজ শুরু করে এবং 
আল্লাহর রহমত প্রার্থনা করে, সে কী করে হিন্দু পূজার অনুকরণে মঙ্গল 
প্রদীপ জ্বালিয়ে মঙ্গল প্রার্থনা করবে? যৌথ সংস্কৃতির দোহাই দিয়ে এখন 


অর্থে। জাতিত্বের নির্ণায়ক ছিল ধর্ম। উনিশ শতক থেকে বাঙালি শব্দটা 
ব্যবহৃত হয় জাতি অর্থে, কিন্ত সেই জাতি ছিল হিন্ুত্নের ধারক। 
সংখ্যাগরিষ্ঠ বাংলাভাষী মুসলমান হিন্দু নেতৃত্বাধীন এই জাতিত্বের অন্তর্ভুক্ত 
হতে পারেনি। আজকাল আমরা যে অসাম্প্রদায়িক, সেক্যুলার বাঙালি 
সংস্কৃতির কথা শুনি, তার মধ্যেও কিন্তু হিন্দুতের প্রবণতাগুলো প্রধান। 
সেদিক দিয়ে এর একটি সাম্প্রদায়িক রীতি-বৈশিষ্ট্য আছে। কিন্তু মজার 
ব্যাপার হলো, এর ওপর একটি অসাম্প্রদায়িকতার লেবেল চড়িয়ে 
সংখ্যাগরিষ্ঠ বাঙালি মুসলমানকে কৌশলে বিভ্রান্ত করা হচ্ছে। 


আমাদের মনে রাখা চাই- সংস্কৃতিগত বিভাজনের কারণেই ভারত ভাগ 
হয়েছে, বাংলা ভাগ হয়েছে। শ্রেফ মানুষের ভাষা-চেতনা কিন্তু এই 
বিভাজনকে ঠেকিয়ে রাখতে পারেনি । আবার বাংলাদেশের মানুষের স্বতন্ত্র 
ইসলামি চেতনাই বাংলাদেশকে ভারত থেকে পৃথক করে রেখেছে। তাই 
ইসলামি চেতনা দুর্বল হয়ে পড়লে বাংলাদেশের স্বাতন্ত্য ও স্বাধীনতা দুর্বল 
হয়ে পড়বে । কাজেই বাংলাদেশের সংস্কৃতির স্বাতন্ত্য খুঁজতে হবে ইসলামের 
মধ্যে। আবার ইসলামকে ভিত্তি করেই এর সংস্কৃতির নবনির্মাণ করতে 
হবে। এ ছাড়া আমাদের সাংস্কৃতিক স্বাধীনতার অর্থ বিফল হয়ে যাবে। 


সাংস্কৃতিক বহুড় 


এক. 


সাংস্কৃতিক বহত় (Cultural Pluralism 
) শব্দটা পশ্চিমি গণমাধ্যমের 
বিশ্বময় ছড়িয়ে পড়েছে এবং হালে বুদ্ধিজীবীদের মধ্যে এ চিনে লন 


আবার উলটো চিত্রও দেখি । গত একশ কী দু'শ বছরে সম্রাজ্যবাদের প্রভাব 
ও নিয়ন্ত্রণের ফলে এসব চিন্তাধারার প্রত্যক্ষ ও পরোক্ষ প্রভাব আমাদের 
বুদ্ধিজীবীদের একাংশের মধ্যে পড়েছে এবং এসব চিন্তা-ভাবনা চায় 
তাদের উৎসাহও কম নয়। এই যে বিতর্কের একটি পরিবেশ সৃষ্টি হয়েছে- 
আমাদের মতো একদা সম্রাজ্যবাদ শাসনাধীন দেশগুলোর ক্ষেত্রে তা 
মোটেই অস্বাভাবিক নয়। পাশ্চাত্যকে গ্রহণ করব কি করব না, 
আধুনিকতাকে নেব কি নেব না এই হিধার জন্ম সম্রা্যবাদের শাসন- 
শোষণের ফলে । কারণ, সাম্রাজ্যবাদ আমাদের সমাজব্য ই 
বৰত বা পানি 

আটকে গেছে। এ কারণেই আমাদের অনেক টি 
সম্রাজ্যবাদের অনুপস্থিতিতে আমাদের সমাজ যদি নিজের 
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বিবর্তিত হতো তবে এরকম সংশয় ও মৃঢুতার অবস্থা তৈরি হতো না। তাই 
আজও দেখা যায়- আমাদের এখানে আধুনিকীকরণ (Modernisation) ও 
আধুনিকতার (19৫০71)) ধারণার মধ্যে একটা ভেদরেখা তৈরির চেষ্টা । 
কারণ, আধুনিকতার ব্যবহারিক যৌক্তিক ভাষ্যের সঙ্গে এর নান্দনিক 
সাংস্কৃতিক ভাষ্যের প্রভেদটা অত্যন্ত মোটা দাগে চিহ্নিত করা সন্ব। যেমন 
ফরাসি বিল্লবের স্লোগান সাম্য-মৈত্রী-ন্বাধীনতার কথা। আসলে এই প্লোগান 
যতই শ্রুতিমধুকর হোক না কেন, পাশ্চাত্যের ধনতান্ত্রক ও পুঁজিবাদী 
ব্যবস্থার কারণে এই সাম্যের ধারণা শ্রেফ নামকাওয়ান্তা সাম্য পরিণত 
হয়েছে এবং অবস্থান ও দেশভেদে এই সাম্যের স্লোগান রূপান্তরিত হয়েছে 
সাম্রাজ্যবাদী শাসন ও জুলুমে। 


সাংস্কৃতিক বহুত সম্বন্ধেও একই কথা বলা চলে। বহুত সন্বদ্ধে আমাদের 
এখানকার কারও কারও বিভ্রান্ত বিশ্বাস আছে। এরা মনে করেন বহুত মানে 
হলো- All Cultural position are qual. পৃথিবীতে যেহেতু বহু সংস্কৃতি 
আছে এবং প্রত্যেক সংস্কৃতির বিকাশ লাভের অধিকার আছে, তান্টিকভাবে 
এসব কথার সাথে দ্বিমত করার তেমন কোনো সুযোগ নেই। কিন্তু বাস্তবে 
দেখা যাচ্ছে, অধিকতর ধনী ও শক্তিশালী রাষ্ট্রগুলো তাদের কায়েমি স্বার্থের 
অভিসন্ধি ও ক্ষমতার বিস্তারের আকাঙ্ষা থেকে দুর্বল দেশ ও সমাজগুলোর 
ওপর এক দমনমূলক সংস্কৃতি প্রসারের চেষ্টা চালাচ্ছে এবং সেটিও হচ্ছে 
সাংস্কৃতিক বহুত়ের নামে। যেমন করে স্বাধীনতা ও গণতন্ত্র পুনরুদ্ধারের 


পশ্চিমের চিন্তা-ভাবনার একটা বড়ো কটি হলো- তাদের বৈজ্ঞানিক প্রচেষ্টা 
ও মানবীয় সত্য সম্পর্কে একটা পুত ব্যাক বোধ এবং এই বোধ থেকেই 
আসে বহুত সম্পর্কে অনাস্থা, অন্যের বিকাশ লাভের অধিকার সম্বন্ধে 
উদাসীনতা । আঠারো-উনিশ শতকের সস্রাজ্যবাদী প্রভুদের Whit Men's 
Burden কিংবা Civilising Mission-এর অন্তর্গত মর্মবন্ত এবং 
আজকালকার পুঁজিবাদী ও ধনতান্তরিক বিশ্বের প্রচারিত বিশ্বায়ন, TINA 
(There is no আজ) অথবা ইতিহাস ফুরিয়ে যাওয়া তে 
মৌলিক কোনো তফাত নেই। এর প্রত্যেকটির উদ্দেশ্য হচ্ছে 
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কর্তৃক বাকি বিশ্বকে শাসন ও শোষণ করার নৈতিক ও বৈধতা 
দেওয়া। সেদিক দিয়ে বিবেচনা করলে সাংস্কৃতিক বহুড়ের উপখ্যানও 
বিচারে পরম প্রাপনীয় কোনো সমাধান নয় যে- এর মধ্যে আমান 
ভবিষ্যৎ হবে সুরক্ষিত। 


দুই. 

বহুত্ব আর বৈচিত্র্য হচ্ছে প্রকৃতির নিয়ম। বহু জ্ঞানী-গুণী-দার্শনিক মনে 
করেন, দুনিয়ার যে ব্যবস্থাপনা ও শৃঙ্খলা কাজ করছে, তার কিন্ত 
বিভিন্নভাবে প্রকাশ ঘটছে। ক্ষুদ্র থেকে বৃহৎ, সরল থেকে জটিল দুনিয়ার 
প্রত্যেকটি জিনিসই পারস্পরিক একতানের ভেতর দিয়ে সহাবস্থান করছে। 
সামাজিকভাবে চিন্তা করলে দেখা যায় একটি সমাজে নানা মত ও পথের 
লোক বাস করে এবং নানা রকম রাজনৈতিক, সামাজিক, সাংস্কৃতিক ও 
নৃতান্তিক গোষ্ঠীর সহাবস্থানে সেই সমাজ সচল হয়ে ওঠে। সাংস্কৃতিকভাবে 
বিচার করলে বহুড় ও বৈচিত্রের যে ফুল দুনিয়া জুড়ে ফুটে আছে, তা 
রীতিমতো অভাবিত। দেখা গেছে, এক সংস্কৃতিতে যা চলে, অন্য 
সংস্কৃতিতে তা নিষিদ্ধ বা অনুপস্থিত। পেরুর লোকেরা যখন আলু খেত, 
তখন মেক্সিকোর লোকেরা আলু খায়নি। ভারতে যখন মুসলমানরা এলো, 
তখন তাদের নিজস্ব খাদ্যাভ্যাস তৈরি হলো- যা স্থানীয়দের পক্ষে গ্রহণ করা 
ছিল তাদের বিশ্বাসের জন্য গহিঁত ৷ গ্রিকদের স্থাপত্যশৈলীর সাথে আরবদের 
স্থাপত্যশৈলীর কোনো মিল নেই। গ্রিক সাহিত্যে ট্রাজেডি হচ্ছে সবচেয়ে 
উৎকৃষ্ট রচনা; অথচ অন্য একটা সংস্কৃতিতে গেলে দেখা যাবে কমেডি ছাড়া 
সেখানে কিছু ভাবাই যায় না। 

এই বৈচিত্য তৈরি হয় সংস্কৃতির পার্থক্যের কারণে কেননা, প্রত্যেক 
সমাজের নিজন্ সংস্কৃতি আছে। আবার একাধিক সমাজ কখনও কখনও 
বিশেষ সংস্কৃতির একটি বৈশিষ্ট্যকে ভাগ করেও নেয়। সংস্কৃতির পার্থক্য 
যেমন আছে, তেমনি তাদের মধ্যে দেওয়া-নেওয়ার ব্যাপারও আছে। 
এইভাবে একটি সংস্কৃতি আরেকটি সংস্কৃতিকে চি্ছিত করে, আবার 
পরস্পরকে পুষ্টি জোগায়। এমনি করে সংস্কৃতির শ্রোত এগিয়ে চনে। 
একালে বহুত্বের এই দৃষ্টিভঙ্গির কথা অনেক টি 
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ভাবনাকে অনেকখানি নিয়ন্ত্রণ করছে। এই অবজ্ঞা সবচেয়ে পুল 
লাভ করেছিল সাম্রাজ্যবাদের কালে। এশিয়া ও সারির বির ত 
স্থাপিত উপনিবেশের মানুষগুলোর সাথে সমজ্যবাদীরা যে নিষ্ঠুর ব্যবহার 
করেছিল, তা কোনোমতেই বহুত়বাদী সমাজ প্রতিষ্ঠার প্রত্যয়যুক্ত ছিল না। 
সম্রাজ্যবাদের কালে উপনিবেশিক প্রভুদের সক্রিয় সমর্থনে গড়ে উঠেছিল 
প্রাচ্যবিদ্যার গবেষণা এবং এই সব প্রাচ্যবিদরা প্রাণপণ প্রমাণ করার চেষ্টা 
করতেন, উপনিবেশগুলোর ইতিহাসে ইতিবাচক বা গৌরবময় কিছু থাকতে 
পারে না। তাই তাদের কাছে অপাশ্চাত্য সব সংস্কৃতি ছিল নিকৃষ্ট । এই 
ধরনের উন্নাসিকতা সৃষ্টির পেছনে কাজ করেছিল সাম্রাজ্যবাদের রাজনৈতিক 
প্রাধান্য বিস্তারের প্রয়োজনীয়তা ও অর্থনৈতিক শোষণের যৌক্তিকতাকে 
বৈধতা দেওয়া । ভারতীয়দের সম্পর্কে লর্ড মেকলের মতামত এর নমুনা 
হিসেবে হাজির করাই যথেষ্ট হবে বলে মনে করি : 
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তখন কি আমরা জনসাধারণের পয়সায় এমন চিকি 


করব যা ইংল্যান্ডের অশ্ব পরিচ্াকারীকেও হার মানাবে লি 
বে! এমন 


জ্যোতির্বিদ্যা সমর্থন করব- যা ইংলিশ বোর্ডিং টা 
হাসিয়ে ছাড়বে । এমন সব ইতিহান সমর্থন করব- যা বিশ ফুট ল 
রাজা আর ত্রিশ হাজার বছর রাজডের গলপ পূর্ণ এমন ভূগোল সমন 
করব- যাতে কেবল রয়েছে মিষ্টির সাগর আর ক্ষীর সমুদ্রের কথা ১ 


এই ধারণা মূলত পৃথিবীকে বিভাজিত করে ফেলেছে- মৃষ্য নিভেরটায় এবং 
গৌণ অন্যেরটায়। একটি শাসন করবে, অন্যটির শাসিত হওয়াই হবে 
নিয়তি। যে ফ্রান্সে একসময় রব উঠেছিল সাম্য-মৈত্রী-্বাধীনতার, সেই 
ফ্রান্পই কিন্তু সাম্রাজ্যবাদী শক্তি হিসেবে তার অধীন উপনিবেশগুলোর 
সাংস্কৃতিক চরিত্র পালটে ফেলতে এবং সেখানকার মানুষদের কৃষ্ণাঙ্গ ফরাসি 
বানিয়ে তাদের ফরাসি সংস্কৃতির অঙ্গীভূত করতে চেয়েছে। আসল কথা 
হলো- পশ্চিমের সাম্রাজ্যবাদী রাষ্ট্রগুলো বহুত়ের কথা জোরে-শোরে প্রচার 
করলেও উপনিবেশগুলোতে বহুতৃবাদী সমাজ প্রতিষ্ঠার বদলে তারা 
এককেন্দ্রিক একটি ব্যবস্থা, শাসন ও চিন্তা-ভাবনা চাপিয়ে দেওয়ার চেষ্টা 
করেছে। একালেও তৃতীয় বিশ্বে- বিশেষ করে মুসলিম দুনিয়ার ওপর এরা 
নানা কৌশলে অর্থনৈতিক, রাজনৈতিক ও সাংস্কৃতিক আধিপত্য প্রতিষ্ঠার 
চেষ্টায় কোনো ক্রটি রাখছে না। 


বিশ্বায়নের প্রয়োজনে সাম্রাজ্যবাদী মিডিয়ার প্রভাব এবং বিভিন্ন আন্তর্জাতিক 


অর্থনৈতিক প্রতিষ্ঠানের প্রভুসুলভ মনোবৃত্তিকে এড়িয়ে চলা গরিব ও 
অনগ্রসর দেশগুলোর জন্য রীতিমতো দুঃসাধ্য কাজ হয়ে 


কার্যক্ষেত্রে সাংস্কৃতিক সহাবস্থানের প্রয়োজনীয়তাকে 

অসহনশীলতার মনোভাবকে উসকে দিয়ে। যেমন- আজকের ফ্রা্সের 

সংখ্যালঘু মুসলমানদের প্রতি সংখ্যাগুরু খ্রিষ্টানদের মনোভাব 
ton Macaulay 


লক Ea 
3. Minute on Education (1835) by Thomas Babingt 


কি শপ সুসলযান « বৰ 
নি * ৭৫ 


এই দুই সংস্কৃতির সহাবস্থানকে কষ্টসাধ্য করে তুলেছে। , 
পপ পি 

এমনতর বিরূপত বহুতৃবাদ চর্চার স Sait: ‘Sul 
এবং পাশ্চাত্যের বহুকথিত সেক্যুলার সালি বাকে দুৰ্বল করে দিচে 


ববিক সমাজের তক et 
ফৌগরা, তা ভয়ানকভাবে প্রকাশ করে দিয়েছে pr ৮০০০৪ 


সেখানকার মানুষ রেনেসী ও শিল্প বিপ্লবের পর থেকে গর্ব করে আসছিল। 
তাদের দাবি- তারা ধর্মকে রাষ্ট্র ও গণজীবন থেকে সরিয়ে দিয়েছে এবং 
দেশের জনগণকে ধর্মের ভিত্তিতে বিভক্ত করার সম্ভাবনাকে রুদ্ধ করেছে। 
পাশ্চাত্যের এই দাবি কিন্তু পুরোপুরি সত্য নয়। ইউরোপের কেন্দস্থলে বসে 
আমাদের চোখের সামনে বসনিয়ায় যে পরিকল্পিত মুসলিম নিধনের ঘটনা 
ঘটেছে, তা কিন্তু সেখানকার ধর্মনিরপেক্ষতার নীতি বহাল থাকা অবস্থায়ই 
সম্ভব হয়েছে। সংখ্যাগরিষ্ঠ খ্রিষ্টানদের সাথে পশ্চিমের রাষ্ট্রগুলো এক ধরনের 
নিরপেক্ষতা বজায় রাখতে পারলেও সংখ্যালঘু মুসলমানদের সাথে একই 
রকম ব্যবহার তারা করতে ইচ্ছুক বলে মনে হয় না। এসব উদাহরণ থেকে 
মুসলমানদের প্রতি বিরূপতার বিষয়টি যেমন বোঝা যায়, তেমনি বহুল 
আলোচিত পশ্চিমের সেক্যুলার রাষ্ট্র-কাঠামোর মধ্যে যথার্থ বহুতববাদের 
কোনো জায়গা আছে কিনা- তাও একটা বড়ো প্রশ্ন হয়ে দীড়িয়েছে। 


তিন, 
এখন আমরা ভারতীয় উপমহাদেশের দিকে চোখ ফেরাই। এটি কখনোই 
এক সংস্কৃতির বৈশিষ্ট্মস্তিত ছিল না। এখানকার একতৃবোধের শরণ 


কিংবা মুসলিম ভারত। 
এসেছে মূলত ধর্ম থেকে। যেমন হিন্দু ভান ওয়ার ব্যাপারটা একান্তই 


হয়েছিল একবার মোঘল 


ইলম সংস্কৃতি ও বাল মুসলমান, ৭৬ 


মুসলমানরা ভারতে আসার পর মুসলিম 
সুলতান ও বাদশাহরা 
সমাজের অভ্যন্তরীণ ব্যাপারে নাক গলাননি, কিন্তু রাষ্ট্রীয় নীতির দিক দিয়ে 


মুসলমানকে পায়ে দলার চেষ্টা করে। এই পরিস্থিতিতে সংখ্যালঘু 
মুসলমানরা নিজেদের সাংস্কৃতিক সত্তা সম্বন্ধে অধিকার সচেতন হয়ে ওঠে 
এবং একপর্যায়ে ভারতই ভাগ হয়ে যায়। 


ভারত স্বাধীন হওয়ার পরও সেখানে প্রায়ই হিন্দুদের জঙ্গি প্রকাশ ঘটে এবং 
হিন্দুতববাদীরা বিভিন্ন সময় ক্ষমতায়ও চলে আসে। সেক্যুলার বলে পরিচিত 
কংগ্রেসও হিন্দুতবের সংক্রমণ থেকে রেহাই পায়নি (যেমন- প্রধানমন্ত্রী 
রাজীব গান্ধী বাবরি মসজিদ এলাকায় রামমন্দিরের শিলান্যাস করেছিলেন, 
আরেক প্রধানমন্ত্রী নরসিমা রাওয়ের সময় বাবরি মসজিদ ধ্বংস করা 
হয়েছিল) । ভারত ধর্মনিরপেক্ষ হিসেবে দাবি করলেও কার্যদ্েত্ে এটি 
ধর্মনিরপেক্ষ নয় এবং এর শাসকরা বহতৃবাদী মত লালন করার 

নয়। অযোধ্যা, গুজরাটের পরিকল্পিত মুসলিম নিধন এর বড়ো প্রমাণ 


মুসলিম সংস্কৃতি ও বাঙালি মুসলমান « টা 


বাংলাদেশের রাজনীতিতে যারা ধর্মের প্রবেশ ও মেক্যলারিজমের নন 
তারা ভুল বলেন। সেক্যুলারিজম পশ্চিমে বহুডববাদী সমাজ নিশ্চিত করতে 
পারেনি। সেখানে মুসলমানরা দ্বিতীয় শ্রেণির নাগরিক। ভারতের কথা নাই- 
বা বললাম। আরব-রা্্রনায়করা একসময় ভেবেছিলেন, সেক্যুলার আরব 
জাতীয়তাবাদ প্রতিষ্ঠা করতে পারলে বোধ হয় তারা ইজরাইলকে মোকাবি 
করতে পারবেন। কিন্তু পারেননি। ধর্মের ভিত্তিতে প্রতিষ্ঠিত ইজরাইলের 


ফিলিস্তিনি উদ্ধান্তদের প্রতি ইজরাইলের জুলুম ও অবিচারকে একভাবে 
ব্যাখ্যা করা যায়, কিন্তু জর্দানি শাসকরা যখন ফিলিস্তিনিদের ওপর 
একইরকম গুলিবর্ষণ করে, তখন তাকে কী বলা যায়? আরবরা যখন 
সেক্যুলারিজম, গোত্রতন্তর, শেখতন্ত্র, আরববাদ দিয়ে ইসলামকে অতিক্রম 
করার চেষ্টা করেছে, তখন থেকেই তাদের ভালোমতো বিপর্যয় শুরু হয়েছে। 
এর থেকে আমাদের এখানে যারা ধর্মকে রাষ্ট্র থেকে বিসর্জন দেওয়ার কথা 
ভাবেন, তারা শিক্ষা নিতে পারেন। 


চার, 


এ আলোচনা থেকে আমরা দেখলাম- সাংস্কৃতিক বৈচিত্র্য ব্যাপারটা খুবই 
স্বাভাবিক এবং প্রাকৃতিক। কিন্তু তা সহজে গ্রহণযোগ্য হয় না, বিশেষ করে 
প্রভাবশালী সংস্কৃতি অন্য সংস্কৃতির বৈশিষ্ট্গুলোকে অস্বীকার করতে চায়। 
সংস্কৃতির মধ্যে কখনও কখনও সহাবস্থান সম্ভব হয়েছে ঠিক, কিন্তু কখনও 
কখনও তা সূচনা করেছে বিরোধের বিশেষ করে সস্রাজ্যবাদী দেশগুলো 
থয়োজনে বদলে ফেলার তাড়নাও অনুভব করে। বহু সংস্কৃতিভিত্তিক সমাজ 
ষ্টার ক্ষেত্রে তাই এখনও সশ্রাজ্যবাদ একটা বড়ো অন্তরায়। আমাদের 
শিক্ষিত ও আধুনিকতাবাদীদের ভেতরে একটা ভুল ধারণা আছে- ইসলামের 
মধ্যে সহিষ্ণুতা ও বহুতববাদী সমাজ প্রতিষ্ঠার কোনো প্রকার মূল্যচেতনা 


মুসলিম সংস্কৃতি ও বাঙালি মু 


সম্রাল্যবাদীদের প্রচার-শ্রোপাগান্া জয়ার ৬ 


প্রাকেন্র। এসব মুসলিম রাজধানীগুলোতে ইসলামের মানবতাসুহী মনন ও 
বহুতৃবাদী সমাজের সত্যিকার রূপ এসব মুসলিম রাজধানীগুলে তেই সেখ 
গেছে। ভিন্ন ধর্মাবলম্বীদের প্রতি ইসলাম যে সহনশীলতা দেখিয়েছে, তর 
শরিফ স্যর্থহীনভাবে ঘোষণা করেছে- লা ইকরাহা কিনইীন_ স্বীনের কারে 
কোনো জোর-জবরদন্তি নেই 

র্টরুলোতে। সুনলিম খলিফ্য ও সুলভলর এসব নিজ শাীরে 
সাদরে আশ্রয় দিরেছিলেন । শুধু মধ্যযুগ নয়; এই মাত্র গত শত 
নাতনি হলোন্ান্টের মাধ্যনে ইউরোপের হালা ইহুদিদের ওপর চলন 
লিগীড়ন-নির্বাতন। অথচ এই ইহুদিরাই আন্ত বরসিন জগতের সু 


মুসলিম সংস্কৃতি ও বাঙালি মুসলমান * ৭৯ 


স্রাজ্যবাদের বরকন্দাজ ওরিয়েন্টালিস্টরা একসময় প্রচার করেছিল, 
এক হাতে তরবারি আর অন্য হাতে কুরআন নিয়ে অগ্রসর 
হয়েছিল। তরবারি দিয়ে দুয়েকজনকে হয়তো ধর্মান্তরিত করা সম্ভব, একটি 
সর্বজনীন আদর্শ প্রতিষ্ঠা করা সম্ভব নয়- যা নাকি পৃথিবীর এক-চতুর্থাশ 
মানুষের বিশ্বাসের উৎস হয়ে আছে। 
ইসলাম প্রতিষ্ঠিত হয়েছিল তার সরল, অনাড়ন্বর, নিরাপস আদর্শ ও তার 
নবির অনুপম আত্মশুদ্ধি, সাহসিকতা, নির্ভীকতা এবং আদর্শের প্রতি অবিচল 
বিশ্বাসের জোরে। রসুল সা. তাঁর জীবদ্দশায় অন্যান্য জাতিগোষ্ঠী ও 
ধর্মাবলবীদের সাথে সহনশীলতা ও সহাবস্থানের যে নজির স্থাপন 
করেছিলেন, তা এক কথায় তুলনা বিরহিত। তার ঘোষিত এঁতিহাসিক 
মদিনা সনদ’ একটি সহনশীল মানবিক সমাজ প্রতিষ্ঠার প্রতিশ্রুতি 
দিয়েছিল। নাজরানের খ্রিষ্টান প্রতিনিধি দলকে রসুল সা. নিজে তার 
মসজিদে প্রার্থনা করার অনুমতি দেন; পাশাপাশি তিনি নিজে একই 
গৃহন্তরে নামাজের ইমামতি করেন। রসুল সা.-এর উদার্যতায় একই 
মসজিদের অভ্যন্তরে একই সময় দুই পৃথক মতের অনুসারীরা তাদের 
আরাধনা সম্পন্ন করেন। এই সহনশীলতা ইসলামের নীতি। এই নীতি 
থেকে ইসলাম বিশ্বাসীরা কখনোই সরে আসেনি। ইতিহাসবিদরা মনে 


সংস্কৃতির রপ্ত 


সংস্কৃতি বলতে আগে মানুষ ধর্মভিত্তিক সংস্কৃতিকেই বোঝাত। ধর্মের কাছ 
থেকে প্রেরণা পেয়ে মানুষ দেশে দেশে শিল্প সংস্কৃতির এক-একটা সাগর 
সঙ্গম সৃষ্টি করেছে। তাজমহল, মাইলো দ্বীপের ভেনাস, অজন্তার গুহা চিত্র 
তানসেনের ধ্রুপদ সংগীত- এসব কিন্তু সবই ধর্মের থেরণাজাত। আর্টের 
জগতে যারা বাস করেন, তাদের চাই একধরনের অন্তরের ধ্রেরণা। সেই 
প্রেরণাও কিন্তু অনেক ক্ষেত্রে আসত ধর্ম থেকে। 


প্রাচীনকালে মানুষ গুহাচিত্র আকত। দেখা গেছে- সেই সব গুহাচিত্রের 
মধ্যেও মানুষের বিচিত্র সব বিশ্বাসের ছাপ পড়ে আছে। মানুষ তার 
ধর্মবোধটাই গুহাচিত্রের বিচিত্র ভঙ্গিমার মধ্যে প্রকাশ করেছে। 


পণ্তিতেরা সভ্যতাকে শ্রেণিবিভাগ করেছেন বিভিন্নভাবে । তাদের মতে 
প্রাচীনতম হচ্ছে সুমেরীয় সভ্যতা । তারপর ইজিস্টের সভ্যতা সিন্ধু সভ্যতা 
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এসব সত্যতার ঘরে আলো স্কালেন নবি, রসুল, মহাপুরুষগণ। , 
অনেকেই ছিলেন প্রত্যাদিষ্ট। এরা যেমন মানুষের ত Sala) 
তেমনি তাদের জাগতিক সমস্যা সমাধানের পথও বাতলে দেন। , 


হযরত ঈসা জন্মান ইহুদিদের ঘরে, কিন্তু তিনি সমস্ত মানুষকে আলো সু 
যান। তার অনুসারীরাই গড়ে তোলে হলি রোমান এন্পারার দে 
বিস্তারের সঙ্গে সঙ্গে এশিয়া, ইউরোপের সংস্কৃতিরও অভূতপূর্ব বিস্তার ঘটে । 


স্থাপত্য হিসেবে গথিক ক্যাথেড্রালগুলো আজও অনন্য দান্তে, নে 
মোজার্ট, বেঠোভেন, গ্যয়টে, চসার, মিল্টন, শেক্সপি রী 
একদিক দিয়ে চিন্তা করলে খ্িষ্টধর্মের প্রেরণারই ফল। 


হযরত ঈসার আগে শাক্য উপজাতির ঘরে জন্মান সিদ্ধার্থ সিদ্ধার্থের সন্র্ম 
তক্ষণীলা থেকে বিস্তৃত হয়ে যায় মধ্য এশিয়ায় এবং সেই পথ দিয়ে চীন, 
দোলিয়া, কোরিয়া, জাপানে। ধ্যানী বৌদ্ধ সাধকরা শুধু হিংসার বাদী 
প্রচারই করেন না; তাদের মঠ ও বিহারগুলো ছিল শিল্প, সংস্কৃতি, জ্ঞানচর্চা 
গীঠস্থান। নালন্দার কথাতো অনেকেই জানেন। 


এরপরে মরুচারী আরবদের ঘরে জন্মান রসুল মোহাম্মদ সা. ৷ তখনকার 
দিনে সভ্য জাতি হিসেবে আরবদের কোনো খ্যতি ছিল না। কিন্তু রসুলের 
শিক্ষার ফলে মাত্র একশ বছরের মধ্যে আরব বিশ্ব সভ্যতার চালকের 
আসনে আসীন হয়। দামেশক, বাগদাদ, ইস্পাহান, ইস্তানুল, কর্ডোভা, 
কায়রো, দিল্লি, আগ্রা শুধু মুসলিম রাজ-রাজড়াদের নগর ও রাজধানী 
হিসেবে সমাদৃত হয়নি; জ্ঞান-বিজ্ঞান, শিল্প-সংস্কৃতি, ললিত কলা বিকাশের 
তীর্থস্থানে পরিণত হয়। ধর্মের প্রেরণা না থাকলে তাজমহল, আলহামরা, 
মন্ধ অফ কর্ডোভার মতো শিল্প সৃষ্টি হতে পারত না। 


সব ধর্মের | খ্ৰিষ্টান, বৌদ্ধ, 

গোড়ার কথা হচ্ছে এক- Core of Morality | 3" 

ইসলাম- প্রত্যেকেই মরালিটির শাসন, মরালিটির নিয়ন্ত্রণ ধর্মের এই 
চায় , 
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মনে রাখা দরকার- হিউম্যানিজম ও হিউম্যানিটি কিন্তু এককথা নয়। 
হিউম্যানিজম চায় মুক্তি। পারলৌকিকতা থেকে মুক্তি, পুরোহিতের হাত 
থেকে মুক্তি, রাজতন্ত্র থেকে মুক্তি, সামভ্তন্ত্র থেকে মুক্তি, ক্রীতদাসের 
মালিকের অধীনতা থেকে মুক্তি, কলামাত্রের কৃত্রিম বিধিনিষেধ থেকে মুক্তি। 
এমনকি মরালিটি থেকেও মুক্তি। এককথায় সর্ববন্ধন মুক্তি। লিবার্টি। 
হিউম্যানিজম আরও চায় ইকুয়ালিটি। শ্রেণি নির্বিশেষে সাম্য। আর চায় 
মৈত্রী । ফ্ৰাটারনিটি। রেনেসী এই ট্রিনিটির সাধনাই করেছে। সেই সাধনার 
চর্চা থেকেই আসে ফরাসি বিপ্রব। 


রেনেসার মূলমন্ত্র হচ্ছে এই ট্রিনিটি। সেখান থেকে বাদ যায় মরালিটি। 
হিউম্যানিটি কিন্তু এই মরালিটি চর্চার ওপর জোর দেয়। ধর্মের ইচ্ছাও 
তাই। রেনেসার জোর ট্রিনিটির ওপর, ধর্মের জোর মরালিটির ওপর। 
মরালিটি ছাড়া ট্রিনিটির বুনিয়াদ মজবুত হয় না। তার নজির আমরা 
ইতিহাসে পেয়েছি। ফরাসি বিপ্লব সম্ভব হয়েছে, কিন্তু বিপ্লবের আদর্শ ধরে 
রাখা যায়নি। বাস্তবে এ পৃথিবী থেকে আজও যুদ্ধ, বিদ্রোহ, সহিংসতা 
কোনোটাই নির্মূল করা সম্ভব হয়নি। একজন মুসলিম সুফির কথা মনে 
পড়ছে, তিনি বলছেন : 
বুদ্ধি বলতে থাকে- নিজেকে বাড়াও 
প্রেম বলতে থাকে- তুমি নিজ স্বার্থ ত্যাগ করো । 
(ফরিদউদ্দিন আত্তার) 


ফরাসি বিপ্লবের পর হিউম্যানিজমের বিচিত্র শাখা-প্রশাখা পল্লবিত হয়। 
এক্সপ্রেসিনজম, সুররিয়ালিজম- সবই মানুষকে নিযে, প্রকৃতিকে নিয়ে 
কোনোটিই ইন্িয়াতীতকে নিয়ে নয়। মানুষ ভাবতে থাকে- নিজেকে 
বাড়াতে বাড়াতে সে অতিমানবে পরিণত হবে। সে অতিমানবের অসাধ্য 
কিছু থাকবে না। নিটশের ভাষায় সুপারম্যান সুপারম্যানের আয়ত্তে এসেছে 
অনেক কিছু। আয়ত্তাতীত রয়ে গেছে প্রেম, মরালিটি- যা ছাড়া প্রলয়কে, 
প্রতিহিংসাকে জয় করা যায় না। ইউরোপীয় রেনেসা জগৎ সম্বন্ধে মানুষের 
অনেক ধারণা পালটে দিয়েছে। মানুষ জগৎ সম্বন্ধে যে জ্ঞান অর্জন করেছে, 
তাকে নানা রকমভাবে ভাঙিয়ে নিয়েছে সে। মানুষকে করেছে শক্তিমান 


শষ 
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কিন্তু রেনেসা মানুষের চরিত্র পালটাতে পারেনি। চোর-ডাকাতের হাতে 
বিদ্যুৎ, উড়োজাহাজ, পরমাণু বোমা গেলে তার পরিণতি বিপজ্জনক হবেই। 
মানবপ্রকৃতিকে সংশোধন না করে, বিশুদ্ধ না করে তার হাতে ক্ষমতা দিলে 
দানবিক কাণ্ড তো ঘটবেই। 


নিজাম ডাকাত দরবেশে পরিণত হন, বাল্মিকী খষি হন ধর্মের প্রভাবেই। 
রেনেসা কাউকে খষি করেছে, দরবেশ করেছে- এমন কথা শোনা যায়নি। 
উলটো রেনেসীর সন্তানদের হাতেই দু-দুটো মহাযুদ্ধের দানবিকতা আমরা 
দেখেছি। এখনও তাদের হাতে দেশে দেশে চলছে নরমেধযজ্ঞ, রক্তপাত, 
সহিংসতা । বোঝাই যাচ্ছে রেনেসীর মূল্য জ্ঞান যথেষ্ট নয়। নবি-রসুলদের 
জ্ঞানও অতি আবশ্যক ৷ তাঁরাই সত্যিকারের প্রেমশীলতা, সত্যানুবর্তিতা ও 
অহিংসার আলো ভ্বেলেছেন। তারাই এগুলোর আবাদ করে সোনা 
ফলিয়েছেন। ধর্মের কাছ থেকে প্রেরণা পাওয়া মানে মধ্যযুগীয় হওয়া নয়, 
প্রিমিটিভ হওয়াও নয়। মরালিটির জগতে প্রাচীন, মধ্য ও আধুনিক যুগ বলে 
কিছু নেই। মরালিটির মাত্রা স্থান-কাল-পাত্র নির্বিশেষে সমান । আর মধ্যযুগ, 
প্রাচীন যুগ মানেই সর্বনাশা কিছু নয়। হোমার, বাল্মিকী, কালিদাস, দান্তে, 
রুমি, ওমর খৈয়াম, শেক্সপিয়র কি এ যুগের মানুষ? প্রাচীন যুগের, 
মধ্যযুগের হয়েও এরা আধুনিককে ছাড়িয়ে গেছেন। এরা আধুনিকেরও 
আধুনিক, সর্বাধুনিক । এদের মতো প্রতিভা এ যুগে কয়টা জন্মেছে? 


মুশকিল হচ্ছে বিজ্ঞানের কল্যাণে, আধুনিকের কল্যাণে এ যুগে আরেকটা 
তাজমহল হচ্ছে না। অজন্তা, আলটামিরার মতো গুহাচিত্র, প্রাচীন গ্রিসের 
নাটকের তুল্য কোনো কিছুই তৈরি হচ্ছে না। 


তাহলে আধুনিককালই কি চূড়ান্ত? প্রাচীন যুগ থেকে মধ্যযুগ থেকে আমরা 
কি কোনো প্রেরণা গ্রহণ করব না? একালের আন্তর্জাতিক সংঘাত, মহাযুদ্ধ, 
নাসি-ফাসিস্ট-জায়োনিস্ট-ইম্পেরিয়ালিস্ট প্রতিক্রিয়াশীলতা এসব তো 
প্রাচীন যুগ, মধ্যযুগের চেয়েও অন্ধকারাচ্ছন্ন কাণড-কারখানা। একালের 
অন্ধকারকে ঢেকে রাখতেই কি আমরা আমাদের অতীতকে অস্বীকার করি? 


আমাদের প্রয়োজন মডার্ন সভ্যতাকে মরাল সভ্যতা হিসেবে তৈরি করে 
নেওয়া । না হলে মডার্নের অপঘাতে সবকিছুর সমাপ্তি ঘটবে । মডার্ন হওয়া 
আমাদের একান্ত প্রয়োজন । কারণ, আমাদের বাস্তব জ্ঞান দরকার, প্রকৃতির 
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ওপর প্রভাবক বিস্তৃত করা দরকার একই সাথে আমাদের 
দরকার। কারণ, মহাশক্তিমান হয়ে ইউরোপের মতো রান হও 


সৌধ গড়ে ভুলতে দিতে পারি না। আমাদের ভবিষ্যতের সংসতি হয় 
একই সাথে মডার্ন ও মরাল। এককথায় মরালিটি হবে মভানিটির চালক। 


একদিকে আমরা পেছনের সংস্কার-আবর্জনা সাফ করব, অন্যদিকে আমর 
শক্তিমানদের চিত্তশুদ্ধি ঘটাব। যারা মনে করে ব্যক্তিজীবনের বাইরে ধর্মের 
ও নৈতিকতার কোনো স্থান নেই, তারা কিন্তু সভ্যতার জন্য আরেকটা 
অপঘাত ডেকে আনার চেষ্টা করছেন। ব্যক্তির মতো সামাজিক জীবনেও 
একধরনের মরালিটি দরকার। না হলে সমাজের স্থিতিশীলতা বিপন্ন হয়। 
তাই সামাজিক জীবনেও নীতিবোধ, ধর্মবোধ প্রতিষ্ঠা আজ জরুরি। 
তাহলেই আমাদের ভাবী সংস্কৃতি দুঃস্থতা কাটিয়ে পূর্ণাঙ্গ হয়ে উঠবে। 


সাংস্কৃতিক স্থাতন্ত্য 


অনেকে বলেন, এ যুগ হচ্ছে জাতীয়তাবাদের যুগ, জাতিরাষ্ট্রের যুগ । এর 
মোদ্দা কথা হচ্ছে- একটি নির্দিষ্ট ভাষাভাষী লোকজন কিংবা একটি নির্দিষ্ট 
অঞ্চলে বসবাসকারী মানুষ ধর্ম-নির্বিশেষে একই সংস্কৃতির সাধনা করবে 
এবং তারই ভিত্তিতে একটি জাতিত্বের ধারণা গড়ে তুলবে। রাষ্ট্র ব্যাপারে 
কিংবা রাজনীতি ব্যাপারে ধর্মকে জড়িয়ে ফেলা সংগত হবে না। রাষ্ট্রের 
নাগরিক পরিচিত হবে রাষ্ট্র পরিচয়ে; ধর্ম পরিচয়ে নয়। রাষ্ট্রের কাজ হবে 
ধর্ম-নির্বিশেষে নাগরিকদের সুযোগ-সুবিধা-কল্যাণের দিকে দৃষ্টি রাখা; ধর্মের 
বিভূতি বর্ধন করা নয়। 


কিন্ত প্রকৃত সত্য হচ্ছে- ধর্মের থেকে রাজনীতিকে পৃথক করা শক্ত, আর 
সংস্কৃতির সাথে ধর্মের সম্পর্ক অবিচ্ছেদ্য। দেখা গেছে, ধর্ম কখনও কখনও 
ব্যক্তিমানস ও সমাজের খুব গভীরে পৌছে যায়, দেশে দেশে ধর্মই পুরো 
একটা সংস্কৃতির গতিপথ নির্মাণ করে এবং সেই সংস্কৃতিকে একটি বিশেষ 
বৈশিষ্ট্য দেয়। আমাদের এই উপমহাদেশের ইতিহাস এর বড়ো প্রমাণ। বহু 
ধর্মমত এ মাটিতে বিকশিত হয়েছে। শেষ পর্যন্ত সংখ্যার দিক দিয়ে ইসলাম 
ও হিন্দু ধর্মাবলম্বীরাই ভারতের মাটিতে প্রভাব বিস্তার করে এবং ধর্মকে 
ভিত্তি করে একালে হিন্দু ও মুসলিম জাতীয়তাবাদীদের উত্থান ঘটে । এই 
জাতীয়তাবাদের চাপে একসময় ভারতই ভাগ হয়ে যায়। যারা একালে 
ধর্মভিত্তিক জাতীয়তাবাদের বাড়-বাড়ন্তকে বক্র দৃষ্টিতে দেখেন, তারা 
ভারতীয় উপমহাদেশের দুই সম্প্রদায় হিন্দু ও মুসলমানের এই এতিহাসিক 
স্থাতন্ত্য চেতনাকে কীভাবে ব্যাখ্যা করবেন? হিন্দু ও মুসলমানের বিরোধ তো 
একদিনের ঘটনা নয়; এমনকি ব্রিটিশ ও জিন্নাহ সাহেবের রাজনীতির 
ফলাফলও নয়। হিন্দু ও মুসলমানের বিরোধ শুধু রাজনীতিঘটিত নয়; 


মুসলিম সংস্কৃতি ও বালি মুসলমান * ৮৬ 


সংস্কৃতিঘটিতও বটে। ব্রিটিশ আমলে কংথেসের নেতারা 

জাতীয়তাবাদের নামে ওপরে ওপরে একধরনের হিন্দু-মুসলমানের চা 
মৌ জাতীয়তাবাদের কথা বলতেন। কিন্তু আদতে কেনের দু 
নেতাদের কাজকর্মে দেখা গেল, তারা সংখ্যাগরিষ্ঠতার জোরে ভারত 
মুসলমানদের ওপর এক সংস্কৃতিবাদ তথা হিন্দু চাপিয়ে দেওয়ার চে 
করলেন। সেই চেষ্টার প্রতিক্রিয়ায় মুসলিম লীগের তরফ থেকে এলো বত 


ভারতের ইতিহাসে ধর্মনিরপেক্ষ দৃষ্টিভঙ্গির বিকাশ কখনোই ঘটেনি। 
ন্যাশনালিজম যে তত্তুটা, তা কোনোকালেই কোনো সম্প্রদায় গহণ করেনি 
না হিন্দু আমলে, না বৌদ্ধ আমলে, আর না মুসলিম আমলে। ন্যাশনালিজম 
বলতে এখানে বারবরই বুঝিয়েছে- হিন্দু ন্যাশনালিজম বা মুসলিম 
ন্যাশনালিজম। তার মানে- ধর্ম অনুসারে ন্যাশনালিটির চরিত্র নির্ধারিত 
হয়েছে। আমাদের এখানকার কোনো কোনো পণ্ডিত ভারতের ইতিহাস 
ঘেটে একটি যৌগিক সংস্কৃতি ও সমন্বয় পন্থা আবিষ্কার করার চেষ্টা করেন 
বটে, কিন্তু তার বাস্তব কার্যকারিতা নেই বললেই চলে । আবার অনেকে আছেন 
ধর্মের বাইরে গিয়ে লোক সংস্কৃতিকে ভিত্তি করতে চান। কিন্তু মজার ব্যাপার 
হলো- লোক সংস্কৃতিকে ভিত্তি করে একটা জাতীয়তাবাদ গড়ে ওঠে না। 
তাহলে তো লালন ফকিরের খোল-করতালেই আমাদের জাতীয়তাবাদঘটিত 
সমস্যার সমাধান ঘটত । 

যে ইউরোপ থেকে আমরা সাংস্কৃতিক বহুত (Cultural Pluralism) ও 
ধর্মনিরপেক্ষতার ধারণা পেয়েছি, সেখানেই কিন্তু বহুতৃবাদী চিন্তাভাবনা 
আজ ব্যর্থ হতে চলেছে। ইউরোপের বিভিন্ন দেশে ভাষাগত পার্থক্য 
থাকলেও ধর্ম এক হওয়ার কারণে এক খ্রিশ্টীয় সংস্কৃতি পুরো ইউরোপকে 
একধরনের সমজাতীয়তা দেওয়ার চেষ্টা করেছে। এতকাল ইউরোপে অন্য 
ধর্মাবলম্বী বিশেষ করে মুসলমানদের সংখ্যা কম ছিল। এখন সেখানে 
মুসলমানদের সংখ্যা বাড়ছে এবং একটি মুসলিম সমাজ গড়ে উঠছে। 
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সাম্প্রতিককালে ফ্রাঙগে মুসলিম মেয়েদের হিজাব পরার ওপর নিষেধাজ্ঞা 


নে ইফতার নমুনা এবং বহুদিনের ইসলাম-বিদ্বেষের 
ফল বলে মনে হয়। 


এতকাল বলা হয়েছে, ধর্মের ভিত্তিতে কোনো নাগরিকের ওপর বৈষম্য ৃষ্ট 
bo ও সাংস্কৃতিক বহুত্বের ধারণার পরিপস্থি। অথচ সেই 
কাজটিই এখন করা হচ্ছে ফ্রান্সে, যেটি নাকি ধর্মনিরপেক্ষতার সূতিকাগার 
হিসেবে পরিচিত। এর থেকে স্পষ্ট হয়, শুধু ঘোষণা দিলেই একটা রর 
সেক্যুলার হয়ে যায় না। অন্যদিকে ধর্মীয় আইডেন্টিটি যে সেক্যুলারিজমকে 


ছাড়িয়ে যায়, ফ্রঙ্ে শরিষটান-মুসলমান বর্তমান সম্পর্ক তা প্রমাণ করার 
জন্য যথেষ্ট । 


বাংলাদেশের মতো দেশে সেক্যুলার জাতীয়তাবাদ কাজ করেনি। এর একটা 
কারণ হচ্ছে, হিন্দু-মুসলমানের মিলিত বাঙালি জাতীয়তাবাদ সম্পর্কে 
সংখ্যাগুরু মুসলমানের সন্দেহ ও তাদের স্বাতন্ত্য চেতনা । বাঙালি সংস্কৃতি 
ও জাতীয়তাবাদে হিন্দু-মুসলমানের সমতা ও সমন্বয়ের কথা বলা হলেও 
এতিহাসিক কার্যকারণ ও ঘটনা পরম্পরায় এই সংস্কৃতি ও জাতীয়তাবাদ 
অনেকখানি হিন্দুতৃনির্ভর হয়ে উঠেছে। উপনিবেশিক আমলে বাঙালি 
সংস্কৃতি ও জাতীয়তাবাদের নেতৃত্ব দিয়েছে হিন্দু সমাজপতি ও 
বুদ্ধিজীবীরা । ফলে এই সংস্কৃতির যে পাটাতনটি তৈরি হয়েছে, তাতে 
হিনদুত্বের প্রবণতাসমূহ ব্যাপকভাবে ছড়িয়ে পড়েছে। এখনও বাঙালি 
সংস্কৃতি বলতে এখানকার বাঙালিয়ানায় মুগ্ধ বুদ্ধিজীবীরা সেই উনিশ 
শতকীয় কলকাতাকেন্দ্রিক হিন্দু মধ্যবিত্তীয় প্রেক্ষিতটি আবিষ্কার করার চেষ্টা 
করেন। বাঙালি সংস্কৃতির এই অসংগত হিন্দুতৃমুখীনতার কারণেই 
এখানকার সংখ্যাগরিষ্ঠ মুসলমান সম্প্রদায় এর থেকে মুখ ফিরিয়ে নিয়েছে 
এবং হাল আমলে বাংলাদেশি জাতীয়তাবাদের মধ্যে তাদের স্থাতত্রয 
আবিষ্কারের চেষ্টা করছে। একটা জিনিস বোঝা দরকার, মুসলমানদের 
জাতীয়তাবাদ কখনোই ইসলামকে অতিক্রম করে নয় । এই কারণেই কোনো 
মুসলিম রাষ্ট্রে সেক্যুলার জাতীয়তাবাদ আজতক শক্ত ভিত্তির ওপর দাড়াতে 
পারেনি। ৫০ ও ৬০-এর দশকে পুরো মধ্যপ্রাচ্য জুড়ে আরব 
জাতীয়তাবাদের ঢেউ লেগেছিল। কিন্তু শেষ পর্যন্ত দেখা গেল, নেতৃতের 
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বাগাড়ম্বর ও দুর্নীতি ছাড়া সেক্যুলারিস্টরা কিছুই দিতে 
লেখানে তারা আজ পিছু হটতে শুরু করেছে এবং সেই 
ফেলেছে ইসলামগঞথরা। যন জয় 


বাংলাদেশের অদ্যুদয়ের পরেও এরকম একটা অবস্থার সৃষ্টি হয়েছিল এবং 
সকল ধরনের ইসলামভিত্তিক রাজনীতিকে নিষিদ্ধ করা হয়েছিল। এটা 
একটা অদ্ভুত ব্যাপার- একদিকে আমরা বলছি গণতন্ত্র ও ধর্মনিরপেক্ষতা 
সকলের কথা বলার অধিকার থাকবে, অন্যদিকে আমরা অন্যের 
রাজনীতিচর্চার ওপর খড়গহস্ত হব! 


মুসলিম দেশগুলোতে সেক্যুলার জাতীয়তবাদের গোড়া শক্ত না হওয়ার 
কারণ এর অযৌক্তিক ও নিষ্ঠুর ধর্মবিরোধিতা। এ কারণেই মুসলমানরা 
সেক্যুলার জাতীয়তাবাদকে ধর্মহীনতার সাথে একার্থক হিসেবে দেখেছে 
এবং শেষমেষ প্রত্যাখ্যান করেছে। এই প্রত্যাখ্যানের আরেকটা কারণ 
হচ্ছে- ধর্মনিরপেক্ষতা সর্বত্রই মুসলমানের স্থাতন্ত্ চেতনাকে খর্ব করার 
চেষ্টা করেছে। ইসলামের মৌলিক প্রবণতাগুলোকে বাদ দিয়ে ইসলামপূর্ব 
স্থানিক সংস্কৃতির মধ্যে সেক্যলারিস্টরা আত্মপরিচয় খোজায় বেশি আশ্রহী। 
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বাঙালি সংস্কৃতি যদি হয় সকল বাংলাভাষাভাষীর সংস্কৃতি, তাহলে সেখানে 
বাঙালি মুসলমানের জীবন-ভাবনার প্রতিফলন অবশ্যই থাকতে হবে। 
কেননা, সংখ্যার দিক দিয়ে তারাই অগ্রগণ্য । বাঙালি সংস্কৃতিতে উনবিংশ 
শতাব্দীর হিন্দু মধ্যবিত্তের প্রেক্ষিত ভেঙে ফেলে বাঙালি মুসলমানকে 
বাঙালিত্বের নতুন একটা প্রেক্ষিত তৈরি করতে হবে এবং তার ভিত্তিতে 
বাঙালিতলের নতুন একটা সংজ্ঞা নির্মাণ করা এখন সময়ের দাবি, ইসলাম 
হবে যার মেনস্ট্রিম ফিলসফি। ইতিহাস বাঙালি মুসলমানের ওপর 
বাঙালিতের নতুন সংজ্ঞা নির্মাণের দায়িতৃ তুলে দিয়েছে। আশা করা যায়, 
এই প্রস্তাবিত নতুন সংস্কৃতির পটভূমি ইসলামের বৈশ্বিক মূল্যবোধের 
ভিত্তিতে সম্প্রসারিত হবে এবং উনিশ শতকীয় প্রেক্ষাপট ছুড়ে ফেলে নতুন 
যুগের মুখোমুখি হওয়ার সাধনা করবে । 


সংস্কৃতির সীমানা 


অশ্লীল হিসেবে বিবেচনা করা হয়েছিল। একটা পর্যায়ে বইটিকে বেআইনি 
ঘোষণা করা হয়। কিন্তু এখন আর বইটি বেআইনি নয়। বইটি পেয়েছে 
প্রথম শ্রেণির উপন্যাসের স্বীকৃতি। নান্দনিকতা ও শ্রীলতা, সংস্কৃতি ও 
অপসংস্কৃতি- এর যে মানদণ্ড, এটি কিন্তু নির্ভর করে আমাদের মূল্যবোধ ও 
দাৰ্শনিক দৃষ্টিভঙ্গির ওপর । 


সেভিয়েত রাশিয়ায় কমিউনিস্টরা ক্ষমতায় আসার পর দন্তয়েভস্কির 
উপন্যাসকে বেআইনি ঘোষণা করেছিল। কমিউনিস্টরা যুক্তি দিয়েছিল তার 
উপন্যাস সমাজ-প্রগতির জন্য বড়ো রকমের বাধা। তেমনি করে বরিস 
পাস্তারনাক ও আলেক্সান্ডার সোলঝেনিৎসিনের উপন্যাসের ওপরও তারা 
অনেক কড়াকড়ি আরোপ করেছিল । কমিউনিস্টরা গোর্কি, মায়াকোডক্ষি ও 
শলোকভের লেখালিখি যেমন করে বিশ্বব্যাপী প্রচার করেছে, টলস্টয় কিংবা 
তুর্গেনিভের লেখা নিয়ে তেমন কোনো উৎসাহ দেখায়নি। 

এই কমিউনিজমের যখন পতন ঘটল, তখন কিন্তু একই রাশিয়ায় শোনা 


গেল ভিন্ন কথা। রাশিয়ার লোকজন অন্য রকম এক মতামত প্রচার করতে 
শুরু করল। তারা বলতে লাগল, কমিউনিস্টরা রুশ শিল্প-সাহিত্যের 
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অপূরণীয় ক্ষতি করে গেছে, তার তুলনা একেবারে নেই। ত 


চেতনা ছিল অপসংস্কৃতির প্রকৃষ্ট নিদর্শন। কমিউনিস্ট [দের সংস্কৃতি 


কমিউনিষ্টরা যে মতান্ধ, তার কারণ হচ্ছে- তাদের গুরু মার্কনের 
ইতিহাসভাষ্য। ইতিহাসে কী ঘটেছে তার সত্যিকার যাচাই- 


বাছাই না করে 
শ্রেণি স্বার্থ ও অর্থনীতির ভাষ্য দিয়ে একটা পূর্ব নির্ধারিত ছকে ভারা 
ইতিহাসকে ব্যাখ্যা করেন। ৫০ ও ৬০-এর দশকে ঠান্ডা যুদ্ধের সময় 


সেডিয়েত রাশিয়ার রাজনৈতিক ও সাংস্কৃতিক প্রভাব পড়ে আমাদের দেশে 
এবং এখানকার কিছু বুদ্ধিমান তরুণ মার্কসবাদ দ্বারা প্রভাবিত হন। এই 
মতান্ধ মার্কসবাদীরা শ্রেণি-সংখাম দিয়ে ইতিহাস ব্যাখ্যা করতে গিয়ে প্রচার 
করেন, ইসলাম হচ্ছে শোষক শ্রেণির ধর্ম এবং এই ধর্ম যাবতীয় সমাজ 
প্রগতির অন্তরায় । 


কমিউনিস্টরা এ অঞ্চলের মুসলমানদের স্বাতন্ত্যমুখী আন্দোলন ও 
কার্ষকলাপকেও সাম্প্রদায়িকতা হিসেবে চিহ্নিত করে; অথচ এরা কখনও 
হিন্দু পুনরুজ্জীবনবাদী আন্দোলনকে একইভাবে আক্রমণ করে না। 
কমিউনিস্টদের এই দ্বিমুখী আচরণ কার্যত একধরনের ইসলামবিরোধী 
সাম্প্রদায়িক চেতনার ফল৷ কমিউনিজমের পতনের পরও বাংলাদেশের এই 
ক্ষুদ্র সমাজবাদী গোষ্ঠী চিন্তা-চেতনা লেখালিখিতে নিস্তেজ হয়ে যায়নি। 
এখনও তারা ইসলামবিদ্বেষ সমানে ছড়িয়ে চলেছে। ইসলামবিরোধী এইসব 
কমিউনিস্ট বুদ্ধিজীবীদের সাথে এখন যুক্ত হয়েছেন একদল সেক্যুলার 
বুদ্ধিজীবী। এসব সেক্যুলার বুদ্ধিজীবীরা প্রায় একচ্ছব্রভাবে বাংলাদেশের 
পত্র-পত্রিকা, সাময়িকী ও মিডিয়ার জগৎ দখল করে বসে আছেন এবং 
অনবরত প্রচার করে চলেছেন ইসলাম আর সংস্কৃতি একসাথে চলতে পারে 
না। এদের আমূল ইসলামবিরোধিতা এমন পর্যায়ে পৌছেছে যে এরা 
প্রয়োজনে সাম্রাজ্যবাদের স্বার্থ রক্ষা করতে রাজি, কিন্তু ইসলামকে ঘায়েল 
করা চাই। তাদের এই অসংগত ইসলামবিরোধিতার মূলে আছে ইসলাম 
সম্পর্কে তাদের বিপুল অজ্ঞতা ও পাশ্চাত্যের বৈরী প্রচারণা । 
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ইসলামের মধ্যে সমাজ পরিবর্তনের শক্তি আগেও ছিল এবং এখনও আছে 
এই শক্তি না থাকলে ইসলামে বিশ্বাসীরা মানুষের ইতিহাসে এত বন 
সভ্যতা সৃষ্টি করতে পারত না। মুসলিম সভ্যতার গোড়ায় যে এক নুন 
ধ্মবিশ্বাসের প্রেরণা কাজ করেছিল এসব কথা এতিহাসিকরা মুক্ত কন্ঠে 
স্বীকার করেছেন। আমাদের বুদ্ধিজীবীদের ইসলামবিরোধিতার সুরটা 
এসেছে ইউরোপের রেনেসী উদ্ভূত চিন্তা-ভাবনা থেকে। কিন্তু একটা জিনিস 
বোঝা দরকার- ইউরোপের ইতিহাসে খ্রিষ্টান ধর্মের বিবর্তন যেভাবে 
হয়েছে, মুসলিম ভূখগুগুলোতে ইসলামের বিবর্তন সেরকম হয়নি। 


মূল পরিমগ্ডল হচ্ছে জাগতিক ক্রিয়াকাণ্ডর দারা সীমাবদ্ধ। ইসলাম হচ্ছে 
দ্বীন ও দুনিয়ার সমন্বয় ৷ মৃত্যুতেই জীবনের শেষ নয়; মৃত্যুর পরেও একটি 
করতে হবে। এই বিশিষ্ট চিন্তা 


উদ্ধৃত করছি: 
By Islamic culture, 1 mean not the culture, from whatever 
source derived, attained at any given moment by people who 
profess the religion of Islam, but the kind of culture 
prescribed by a religion of which human progress is the 


definite and avowed aim. > 


2 Muhammad Marmaduke দা, The Culnural side of Islam. New Del: 
Kitav Bhavan, 1990. 
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এর মানে হচ্ছে- শিল্প সংস্কৃতি, স্থাপত্য, বিজ্ঞানের ক্ষেত্রে 


আমরা করি না কেন, তা যদি ইসলামের মৌলিক যত বড়ো অর্জনিই 


গিয়ে সেখানকার পত্র-পত্রিকায় বহুল প্রচারিত একটা 
দিয়েছেন টা হলো- একটি ঘরে তুলনাহীন ও পি তি 
প্রাচীন গ্রিক ভাস্কর্যের সাথে একটি মানবশিশু bs 
অবস্থান করছে এবং হঠাৎ 
করে ঘরটিতে আগুন ধরে গেছে। এ পরিস্থিতিতে কেবলমাত্র দুটির একটি 
রক্ষা করা সম্ভব, কোনটি রক্ষা করা উচিত? পিকথল লিখেছেন সেদিন 
পাশ্য্যাত্যের বুদ্ধিজীবী ও বিজ্ঞজনেরা ভাস্কর্য রক্ষার জন্য জোর দেন। 
তাদের অদ্ূত যুক্তি ছিল- এই পৃথিবীতে প্রতিদিন হাজার হাজার শিশু 
জন্ুগহণ করছে। কিন্তু প্রাচীন খিক স্থাপত্য একবার হারিয়ে গেলে আর 
ফিরে পাওয়া যাবে না। এই ধরনের চিন্তার কথা কোনো মুসলমানের মাথায় 
আসতেই পারে না। এটি হচ্ছে মূর্তিপূজার আধুনিক সংস্কৃত রূপ। একজন 
মুসলিম মানুষের সৃষ্ট কোনো কলাশৈলী- তা সে যতই নান্দনিক তাৎপর্যপূর্ণ 
হোক না কেন- তাতে সে কখনও দেব আরোপ করতে পারে না। এটি 
হচ্ছে আল্লাহর ইচ্ছা ও মানবজাতির প্রতি তার মহান উদ্দেশ্য অ্বীকৃতির 
নামান্তর । গ্রিক ভাস্কর্য রক্ষার ইচ্ছা একধরনের নৈরাশ্য লালন করার ফল। 
কিন্তু ইসলাম নৈরাশ্যের কথা বলে না; বলে প্রত্যয়ের কথা। এ কারণে 
ইসলামে পার্থিব ও অপার্থিব, সেক্যুলার ও ধর্মীয় বিষয়ের মধ্যে কোনো 
রকমের ভেদরেখা টানা হয়নি। ইসলাম মানুষকে একটি অবিভাজ্য সামগ্রিক 
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সত্তা হিসেবে দেখে। এ কারণে 

ইসলামে একই 

বলা সাথে কুরআন 

থেকে অই কুরআনে পার্থক্যটা করা হয়েছে ভালো 
ভালো ও মন্দের ও মন্দের ধারণা 

কোনটা কল্যাণকর আর কোনটা অকল্যাকর সেই ফি ই াষের জনয 


মনে রাখা দরকার, ইসলামকে অন্যান্য অনেক তামাদি হয়ে যাওয়া ধর্মের 
সাথে তুলনা করলে চলবে না। কারণ, ইসলামে সমাজনীতি, রাষ্ট্রনীতি, 
অর্থনীতির একটা রূপরেখা আছে- যা অন্য ধর্মে নেই। এর ওপর ভিত্তি 
করে একালের ইসলামপ্থিরা সামাজিক ও রায় পুনর্গঠনের একটা বিকল্প 
পথ আমাদের দেখাচ্ছেন। তারা এটাও বলতে চাইছেন, পশ্চিমি 
আধুনিকতার বাইরেও ইসলামের নিজের মতো করে আধুনিকতা রপায়নের 
একটি বিকল্প শক্তি আছে। সুতরাং ইসলামি সমাজ কোনো বন্ধজলা নয়। 
ধর্ম নিয়ে যে আধুনিকতার চর্চা করা যায়, তা একালের ইসলামি 
দেখিয়ে দিচ্ছেন। ইজতিহাদের এ্রক্রিয়ালো আবার সচল হয়ে উঠেছে। 
ইজতিহাদ হলো সময়োপযোগী পরিবর্তনের জন্য যুক্তি ও বিচার 
ব্যবহারের নির্দেশ। আমাদের পাশ্চাত্য অনুগত জআধুনিকতাবাদীর 
ইসলামের ভেতরের এই পরিবর্তনগুলো গভীরভাবে লি ভি 
অনেক ভ্রান্তির অবসান ঘটবে । 


সংস্কৃতির অবক্ষয় 


আমাদের সংস্কৃতিতে রুচির যত প্রসার ঘটছে, সেই রুচির স্বলীকরণ ও 
কদর্যকরণও যেন ঘটছে একই তালে । এক হিসেবে বলা যায়- এই রুচির 
স্থলীকরণ আমাদের ক্রমবর্ধমান সামাজিক সংকটের নমুনা। 


গত পঞ্চাশ কী ষাট বছরে আমাদের সমাজে বিপুল পরিবর্তন এসেছে- যা 
নজর এড়ানোর নয়। সামাজিক মানুষের মধ্যে নানা রকম সমৃদ্ধির 
সম্প্রসারণ ঘটেছে, নগরায়ণ হয়েছে, শিল্পায়ন হয়েছে। সুউচ্চ সৌধশ্রেণি, 
সুসজ্জিত বিপনী নগরীর চেহারাই পালটে দিয়েছে। স্কুল, কলেজ, 
বিশ্ববিদ্যালয় যেমন বেড়েছে, তেমনি সেখানে ছাত্রছাত্রীদের সরব উপস্থিতিও 
দেখার মতো, বিশেষ করে নারী শিক্ষার অগ্রগতি একালের একটা 
উল্লেখযোগ্য দিক। দৈনিক ও সাময়িকপত্রের সংখ্যা যেমন ক্রমবর্ধমান, 
তেমনি পুস্তক প্রকাশনা ও পাঠকের সংখ্যাও একইভাবে বেড়ে চলেছে। চিত্র 
প্রদর্শনী, সাহিত্য সভা, সেমিনার-সিম্পোজিয়াম, সিনেমা, নাটক, 
ৃত্যানুষ্ঠানও পরিমাণগতভাবে অতীতের তুলনায় অনেক বেশি দৃষ্টিগোচর ৷ 


আমাদের সামাজিক সাংস্কৃতিক চলমানতার এ হচ্ছে বাইরের ছবি। কিন্তু 
এই চলমানতা যতখানি পরিমাণগত, ঠিক ততখানি গুণগত নয়। এই 
শ্ৰীবৃদ্ধি উৎকর্ষতার দিক দিয়ে, মননগত বিচারে কতটুকু জনকল্যাণমুখী- 
তাও পরশ্নসাপেক্ষ। 

আমাদের সংস্কৃতি জগতের এখনকার একটা দুর্লক্ষণ হচ্ছে- সেসব গ্রন্থ, 
সাময়িকী, নাটক কিংবা সিনেমা চুর পরিমাণে জনপ্রিয়তা অর্জন করছে- 
পরেন তরল রসের পরিবেশন করছে। রুচির স্থুলীকরণ 
সম্ভব হয়েছে বলেই দর্শকদমাজে ও পাঠকদমাজে এই তরল রসের 
পরিবেশকেরই গ্রহণযোগ্যতা বেড়েছে। কয়েক দশক আগেও প্রকাশিত 


উঠেছেন যে, শিল্প-সংস্কৃতির কোনো 

4 মূল্যবোধ তারা মানতে 
মননশীল ও গভীর জীবনবোধ আশ্রয়ী পুস্তক-সাময়িকী tel 
অনীহা সুস্পষ্ট । অথচ সেসব প্রকাশনায় তারা বিনিয়োগ করতে উৎসুক-যা 
সমাজের জন্য আশু ক্ষতিকর ও উত্তেজক, অথচ বিনিয়োগের অর্থ দুত উঠে 
আসার সম্ভাবনায় নিশ্চিন্ত। 


সংস্কৃতির জগতের আরেকটা সংকট একই সাথে ঘনীভূত হয়ে উঠেছে তা 
হলো- সত্যিকার সৃষ্টিশীল প্রতিভার সংখ্যা দিনে দিনে কমে যাচ্ছে। 
সংস্কৃতির জগৎ এখন ভারী করে রেখেছে সৃষ্টিহীন, প্রতিভাহীন কতকগুলো 
বর্ণচোরা লোক, যারা রাজনৈতিক সুবিধাবাদীদের মতো এই জগৎকেও 
দলাদলি ও কাদা ছুড়াছুড়ির একটি উনুক্ত প্রান্তরে পরিণত করেছে। 
প্রতিভার কাজ হচ্ছে- সৃষ্টিশীল মতবাদ, গভীর জীবনজিজ্ঞাসা ও সম 
মননশীলতার পরিচয় দেওয়া- যা কিনা জাতির ভাবাদর্শের নেতৃত্ব দেবে 
এবং সংকটে জাতিকে সঠিক পথে চলতে সাহায্য করবে। আমাদের 
দুর্ভাগ্য- এই রকম প্রতিশ্রুতি নিয়ে কোনো নতুন প্রতিভার আবির্ভাব তেমন 
একটা হচ্ছে না। 

তাই আমাদের সংস্কৃতি-রুচির স্থলীকরণও আজ একপক্ষীয় ব্যাপার নয়! 
প্রতিভার সংকট হেতু মেধাহীন লোকেরা সংস্কৃতির জগৎ দখল করে যে 
একদিকে তরল ও উত্তেজক পরমোদরদের জোগান দিচ্ছে, তেমনি পে 
সিনেমা ব্যবসায়ীরাও পূর্ণ উদ্যমের সাথে সেই পরি এ দুইটি এখন 
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সংকটের কারণ হয়তো বহুবিধ, তবে সাম্প্রতিক দুয়ে সামাজিক 
সং লাখে গভীরভাবে জড়িত' বলে মনে হয়। কটি সা জপ 
আমাদের রাষ্ট্রীয় ব্যবস্থা নানা রকম টানাহ্যাচড়ার মধ্যে চলা সে 
সামাজের ভেতর একধরনের পরার্থপরতা ও মানবিকতার মূল্যবোধ সচল 
ছিল বলা যায়। এই মূল্যবোধ আমরা পেয়েছি ইসলাম থেকে এবং এটিকেই 
যুগ যুগ ধরে আমরা লালন করে এসেছি। কিন্তু বিশ্বজুড়ে সমাজতান্্ের 
পরাজয়, পুঁজিবাদের জয়জয়কার এবং বিশ্বায়নের অর্থনীতি ও সংস্কৃতির 
উত্থানের ফলে একটি নতুন পরিস্থিতি সৃষ্টি হয়েছে এবং পুঁজিবাদের 
আবশ্যিক সঙ্গী শোষণ, পীড়ন, বৈষম্য, দুর্নীতি এখন আমাদের দুয়ারে 
অব্যাহতভাবে হানা দিতে শুরু করেছে। 


একই সাথে আমাদের নৈতিক অবক্ষয় ঘটেছে সমানতালে। অতীতের 
তুলনায় আমাদের জীবনযাত্রায় কিছুটা সমৃদ্ধি এসেছে ঠিক, কিন্তু সেই সমৃদ্ধি 
অর্জনের জন্য আমরা এখন সব রকমের নৈতিকতা, শোভনতা ও 
মূল্যবোধকেও পদদলিত করতে রাজি। যেকোনো মূল্যে বিত্তশালী হওয়ার 
আকাঙ্ষা ও মনোবৃত্তি যেকোনো ধরনের নৈতিকতাবিরোধী কাজকর্ম 
করতেও আমাদের ঠেকিয়ে রাখতে পারছে না। চোরাচালানী, কালোবাজারী, 
উৎকোচের মতো পদ্ধতিগুলো এখন গা সওয়া হয়ে গেছে। আমাদের ধর্মীয় 
মূল্যবোধের কারণে এসব আগে সমাজে ঘৃণিত হতো। ঘুষখোর কিংবা 
মদখোরকে গ্রামের লোক মিলে বিচ্ছিন্ন বা একঘরে করে রাখতেও দেখা 
গেছে। তার মানে এগুলোর পেছনে সমাজের কোনো অনুমোদন ছিল না 
এবং এসব প্রবণতার বিরুদ্ধে সমাজই একটি প্রতিরোধ হিসেবে কাজ 
করত। নতুন সামাজিক ও অর্থনৈতিক পরিস্থিতির কারণে সমাজের এই 
প্রাকৃত বন্ধনগুলো দুর্বল হয়ে পড়ছে। ফলে এই ঘৃণিত পদ্ধতিগুলো আর 
অবান্থিত ঠেকছে না এবং কোনো কোনো ক্ষেত্রে গুলো আমাদের সংস্কৃতির 
অঙ্গে পরিণত হয়েছে; বরং এই ঘৃণিত পদ্ধতিগুলো গ্রহণ করে 


এখন ঘৃণা করা হচ্ছে না। তাকে 
বৈষয়িকভাবে সফল হয়, তবে তাকে আর এখন ঘৃণা চলে কেউ বদি 
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পাত্রের উচু নৈতিক চরিত্রকে একটা বড়ো গুণ হিসেবে বিবেচনা 

এখন সেখানে গুণ হিসেবে দেখা হচ্ছে পারের বৈষয়িক সফলতা ত! 
পয়সাওয়ালা না হলে শ্বশুরবাড়িতে জামাইয়ের খাতির নেই। তান ছা! 
আমাদের বর্তমান সামাজিক অবস্থা আকারে-ইঙ্গিতে যেন এটাই বলে দিতে 
উদক নয সধ্যযন আহ ছওি তাহলে পয়সাওয়ালা হও। 
পয়সা পদ্ধতি এখন দেখার বিষয় নয়; বিষয় হচ্ছে 

মালিক কিনা। রি 


এই যে নীতিহীন বিভ্তপূজা এখন আমাদের সমাজে কায়েম হয়েছে, এর 
ফলে গুণীর কদর কমে যাচ্ছে। গুণী ব্যক্তির অভাবে সমাজের চিরকালীন 
মূল্যবোধগুলো একপ্রকার ভেঙ্চুরে নাস্তানাবুদ হয়ে যায়। কারণ, তারাই 
এসব মূল্যবোধগুলো টিকিয়ে রাখতে ও যুগপৎ চর্চা করতে প্রধান ভূমিকা 
রাখেন। কিন্তু আজকাল যেহেতু বিতর মানদণ্ডে সমাজের প্রশংসা ও রা 
নিবেদিত হয়, তাই নৈতিক মানদণ্ড সংকুচিত হয়ে পড়েছে এবং চতুর্দিকে 
এক নীতিহীনতার মচ্ছব শুরু হয়েছে। এই নীতিহীনতার সংক্রমণ প্রথম 
সমাজের উঁচুতলায় ধাক্কা দিয়েছে। সমাজের প্রতিষ্ঠিত ব্যক্তিরাই প্রথম 
নৈতিকতাকে ছুড়ে ফেলেছেন এবং যেকোনো প্রকারেই হোক সমাজের 
কর্তৃত্বকে আঁকড়ে রাখতে চেয়েছেন। এর প্রভাব সমাজের সব শ্রেণিতে 
আছড়ে পড়েছে। 


ঘোড়দৌডের প্রতিযোগিতার মধ্যে পড়ে গেছি। যেকোনো মূল্যে হোক, ত 
গে খত ঘৃণিত পদ্ধতি হোক, বৈষয়িক সমৃক্ধিঅৰ্জনই হচ্ছে এখন আমান 
পে মাত রক সমৃদ্ধি অৰ্জন কোনো অন্যায় ব্যাপার নয়। কিন্ত দি 
আয নৈতিক অর্থে আগে বে ধর্ম ও অধর বিভাজনটা ছিল 
এখন তা প্রায় অবলুপ্ত হতে চলেছে। তাই কালোবচের “দুদ ও « 2 
গ্রহণের মতো পদ্ধতি অবলম্বন করেও একালে আমাদের “জর ও 

হতে কোনো অসুবিধা হচ্ছে না। 

টিক 
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এই অধপতিত ও কলুষিত মূল্যবোধ থেকে এখন আমাদের সাহিত্য ও 
শিল্পের জগতের মানুষগুলোও আত্মরক্ষা করতে পারছেন না। যে জগতের 
মানুষগুলোকে আমরা সাধারণত মননশীল ও সৃজনশীল বলে মনে করে 
থাকি, যাদের সম্বন্ধে মনে করা হয় বৈষয়িক ব্যাপারে অনেকটা উদাসীন বা 
নিরপেক্ষ এবং যাদেরকে নিয়ে সমাজের মননচর্চার কথা ভাবা হয়, তারাই 
আজ যেন বিকৃত চিন্তা-ভাবনার উপাসক হয়ে উঠেছেন। যেকোনো উপায়ে 
পয়সাওয়ালা হওয়া ও আখের গোছানোর চেষ্টা করা এবং সেই আকাঙ্ফায় 
পৃষ্ঠপোষণ, অন্ধ দলবাজি এখন কোনো দুর্লভ ব্যাপার নয়। এই কারণেই 
শিল্প-সাহিত্যের জগতে মৌলিক ও শিল্প মানসমৃদ্ধ কোনো লেখার বা সৃষ্টির 
দর্শন মিলছে না। উত্তম ও মৌলিক কিছু নির্মাণ বা সৃষ্টি করতে হলে যে 
সাধনা ও একাগ্রতা দরকার, যে ব্যাপক পঠন-পাঠনের প্রস্তুতি থাকা দরকার, 
তা হারিয়ে যেতে বসেছে। অন্যদিকে মননধর্মী লেখার জন্য যে ধরনের 
পরিশ্রম দরকার, সেই পরিশ্রমের যথাযথ ফল ও স্বীকৃতি লেখক যদি না 
পান, তাহলে তিনি নিরুৎসাহিত হবেন। তিনি যদি দেখেন, মাত্র 
কয়েকদিনের হালকা পরিশ্রম করে যে অর্থাগম হয় বা স্বীকৃতি মেলে আর 
বহুদিন অধ্যবসায়ের ফলে লিখিত কোনো মননধর্মী ও জীবনধর্মী লেখার 
ক্ষেত্রে একই রকম অর্থাগম হয় বা স্বীকৃতি মেলে বা কোনো কোনো ক্ষেত্রে 
সেটুকুও প্রাপ্তির নিশ্চয়তা থাকে না, তাহলে কে আর মননধর্মী লেখা লিখতে 
উৎসাহী হবে! আগেই বলেছি, প্রকাশকরাও মননধর্মী লেখা প্রকাশে আদৌ 
উৎসাহিত নন। যে সমাজে শ্রম ও সাধনার মূল্য নেই, সেখানে সাধকরাও 
দ্রুত নিঃশেষ হয়ে যান কিংবা ধীরে ধীরে তাদের প্রতিভাকেও ব্যবহার করেন 
স্থূল জৈবিক চাহিদা মেটানোর সহায়ক শক্তি হিসেবে । 


আমাদের সমাজে এখন যে নীতি-নৈতিকতাহীন ও রুচিহীন বিত্ত পদ্ধতির 
প্রসার ঘটেছে, তার ফল হয়তো কেউ কেউ ভোগ করছেন। কিন্তু একটা 
জিনিস বোঝা দরকার- এই ফল তারা ভোগ করছেন অন্য কাউকে ফল 
বঞ্চিত করে । সমাজে যদি এই নীতি প্রতিষ্ঠিত হয় যে, ওপরে উঠার জন্য বা 
বিত্তশালী হওয়ার জন্য যেকোনো পদ্ধতি সিদ্ধ- তাতে একজনকে বঞ্চিত 
করেই অন্যজনের পথ সুগম হবে । মূল্যবোধ ও নৈতিকতাকে পায়ে দলে যে 
সমৃদ্ধি আসে, তাতে যে জটিল চক্রের সৃষ্টি হয় সেই চক্রে পড়ে মানুষের 
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নিথহ ও নিস্পেষণই বাড়ে। এক নীতিহীনতা আরেক নীতিহীনতার 
উসকে দেয়। যিনি আজ নীতিহীনতার পথে সমৃদ্ধি অর্জন করেছেন, ভি 
যদি নিজেকে মনে করেন অপ্রতিদধন্থী তবে এর চেয়ে বড়ো বি্রম আর 
নেই। কারণ, কোনো সমাজই প্রতিদন্থী বিরহিত নয়। অন্য একটা 
নীতিহীনতার ঝড়ে তার অবলীলায় ভেসে যাওয়া বিচিত্র কিছু নয়। “খুনি 
খুনির হাতেই শেষ হয়ে যায়'- এ ধরনের প্রবচন আমাদের সমাজের দীর্ঘ 
এতিহাসিক অভিজ্ঞতার ফল থেকেই উৎপন্ন হয়েছে। অন্যদিকে আমাদের 
সমাজের বর্তমান অর্থনৈতিক নীতিহীনতা, রাজনৈতিক গোলযোগ ও 
প্ৰতিদ্বন্দিতা, রাষ্ট্রীয় দুর্বলতা, যৌনবিলাস, সাংস্কৃতিক অধোগতি ও অন্যান্য 
দুর্লক্ষণগুলো দীর্ঘদিনের ব্যক্তিক ও সামাজিক নৈতিক অবক্ষয়ের চূড়ান্ত 
পরিণতি । ফলস্বরূপ যুগ-যুগান্তরের সামাজিক কাঠামোটিই ভেঙে পড়ার 
উপক্রম হয়েছে এবং সমাজ থেকে ইনসাফ প্রায় উঠে গেছে। এরই ফলে 
তৈরি হয়েছে সমাজের শ্রেণিতে-শ্রেণিতে বৈষম্য। একজনের হাতে সমৃদ্ধি 
উপচে পড়ছে, আরেকজন সেই সমৃদ্ধির ছিটেফোটা পাওয়ার জন্য রক্ত পানি 
করে ফেলছে। আজকে দেশজোড়া যে উগ্রবাদী সন্ত্রাস চলছে, তার উৎস 
এই বৈষম্যের জমিনেই খুঁজতে হবে। কারণ, বৈষম্যের জমিনই সন্ত্রাসের 
উর্বরা ক্ষেত্র। 

নীতিহীনতা আজ সমৃদ্ধশালী ও সমৃদ্ধিহীন উভয়ের ধর্মে পরিণত হয়েছে। 
সমাজে যখন বিশৃঙ্খলা ছড়িয়ে পড়ে, তখন তার হাত থেকে ধনী-দরিদ্র 
শোষক-শোষিত কেউ-ই রেহাই পায় না। 

আমাদের নেতা ও বুদ্ধিজীবীদের সময় থাকতে হুঁশ হওয়া দরকার । সমাজে 
এখন জরুরি ভিত্তিতে ইনসাফ ফিরিয়ে আনা দরকার । বৈষম্যহীনতার 
পরিবেশ সৃষ্টি করাও প্রয়োজন। নিজেদের আত্বন্বর্থপর চিন্তা-ভাবনা ও 
সংকীর্ণ দলাদলি ত্যাগ করে যদি তারা এদিকে মনোযোগ না দেন, তাহলে 
কেউ-ই এই বিশৃংখলার আগুন থেকে রেহাই পাবে না। 


সংস্কৃতির সংকট 


এক. 


বহুকাল ধরে মুসলমান সমাজকে এক হীনম্মন্যতার রাহু কুরে কুরে খাচ্ছে। 
মুসলমান সমাজের মধ্যে এই যে এইভাবে একটা সংকীর্ণতার ভাব আর 
নানামুখী দারিদ্রের লক্ষণ উঁকি দিচ্ছে তা যেমন একদিকে করুণ, অন্যদিকে 
আমাদের পরাজয়ী মনোভাবের ইঙ্গিতবহ ৷ বেশ কিছু সময় ধরে মুসলমানরা 
জ্ঞান-বিজ্ঞান আর টেকনোলজির জগৎ থেকে পিছিয়ে পড়েছে, তাদের মধ্যে 
সৃষ্টিশীলতা ও কর্মশীলতার উত্তাপ নিভে গেছে বললেই চলে। এ কালে 
মুসলমানরা জগৎসভায় খুব বড়ো কিছু C০॥৷৷৷৮॥৷৫ করতে পারছে বলে 
মনে হয় না। এ বাস্তবতা আমাদের জন্য মেনে নেওয়া কঠিন হলেও সেটি 
অত্যন্ত তীব্রভাবে সত্য । 


অথচ বহুদিন পর্যন্ত মুসলমানরা জ্ঞান-বিজ্ঞানের নানা দিকে অগ্রসর ছিলেন 
এবং আমাদের এই উপমহাদেশেই ইংরেজ, ফরাসি, পর্তুগীজ যেসব 
পরিব্রাজক সে সময় এসেছে, তারা মুসলমানদের অর্জন দেখে রীতিমতো 
অবাক হয়েছে। এটা তো স্বতঃসিদ্ধ কথা- যে সমাজ নতুন কোনো 
চিন্তাধারা উপস্থিত করতে পারে না, সময়ের হিসাবে সেটা Bakr হয়ে 
যায়। এই 380031৫0৩55 বা পশ্চাত্বর্তিতা ঠেকাতে তাই প্রয়োজন নতুন 
নতুন চিন্তাধারা নিয়ে আসা, নতুন নতুন কর্মপদ্ধতি ও কৌশল গ্রহণ করে 
সময়ের চ্যালেঞ্জকে মোকাবিলা করা । গত প্রায় ৩-৪শ বছর ধরে মুসলমান 
সমাজে এই সৃষ্টিশীলতার প্রবাহ আটকে গেছে। বিশেষ করে বাঙালি 
মুসলমানদের ওপর প্রকৃত দুর্যোগ নেমে আলে ১৭৫৭ সালের পলাশীর 
বিপর্যয়ের ভেতর দিয়ে। এই বিপর্যয়ের ভেতর দিয়ে যেমন এখানে 
কলোনির শাসন শুরু হয় এবং কলোনির সুবাদেই সাত্রাজ্যবাদী শক্তি ও তার 


i 


আবার এর পাশাপাশি রাষ্ট্রিক বিরূ 
জমিদার ও ধনিকশ্রেণির চর কারণ বালি মুসলমান বসা 
bg অস্তিতৃও বপন হয়ে ওঠে। ফল হয় পরবতী 
মুসলমানের Hd 


অগ্রসর হতে পারলে আমাদের ভাগ্য পরিবর্তন হতে পারে। ওরা যে আদর্শ 
মেনে নিয়েছে, সেইটা মেনে নেওয়াই এখন আমাদের বড়ো কর্তবা। 
গভীরভাবে বিশ্লেষণ করলে দেখা যায়- এই হীনম্মন্যতা ও অনুকারিতার পথ 
ধরে সেদিন বাঙালি মুসলমান সমাজে, উনবিংশ শতাব্দীর কলকাতায় যে 
বাবু সংস্কৃতির চর্চা চলত, যা তখনকার রাজনৈতিক ও সামাজিক পরিস্থিতির 
কারণে বাঙালি সংস্কৃতি হিসেবে পরিচিত পেয়েছিল, তা অবলীলায় ঢুকে 
পড়ল। বলার অপেক্ষা রাখে না, এই বাঙালি সংস্কৃতির ভূত আজও 
আমাদের ছাড়েনি। শুধু বাঙালি মুসলমান নয়; লক্ষ করলে বোঝা যায়- এই 

ফেলেছে। মুসলমানদের 


একটা চৈতন্য কাজ করছে একালে পাশ্চাত্য দুনিয়া 
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তারপর এ সংস্কৃতি ইতিহাসের বিভিন্ন বাক ঘুরে পৃথিবীর বিভিন্ন প্রান্তে 
বিকশিত হয়েছে। তা দামেশক, বাগদাদ হোক অথবা স্পেন, তুরক্ষ, মিশর, 
সুদান, মধ্য এশিয়া, উপমহাদেশ বা সুদূর ইন্দোনেশিয়া হোক- সেটা 
মুসলমানের নিজস্ব কালচার ৷ মুসলিম এঁক্য বা সংহতির মূলে আছে এই 
বৈশ্বিক মুসলিম কালচার সম্বন্ধে একটা গর্ববোধ । এই বোধটা এ কালের 
মুসলমানের মধ্যে একেবারে অনুপস্থিত বলা যায়। নিজের তাহজিব-তমুদুন 
নিয়ে এই গর্ববোধ নেই বলে, নিজের 1750110 থেকে একটা বড়ো 
রকমের ছেদ তৈরি হয়ে যাওয়ার ফলে মুসলমানের মধ্যে সৃষ্টিশীলতার সেই 
তুফান বন্ধ হয়ে গেছে বলা চলে। মূলধারা থেকে বিচ্যুত হয়ে গেলে কোনো 
সমাজের পক্ষেই নতুনতর কোনো কিছু দেওয়া সম্ভব হয় না। 


সেই মূলধারাটা কী? আমাদের যে ক্লাসিকাল এঁতিহ্য, আমাদের যে 
ক্লাসিকাল ভাষা-সাহিত্য, তার সাথে আমরা একেবারেই যোগ হারিয়ে 
ফেলেছি। বিশেষ করে এ কথাটা বাঙালি মুসলমানদের জন্য সর্বতোভাবে 
সত্য । আমাদের আদর্শের ভিত প্রস্তুত হয়েছে সেই মদিনায়। কুরআন- 
হাদিস হচ্ছে আমাদের আকরগ্রন্থ। এ হচ্ছে আমাদের বিশ্বাস, 
কনস্টিটিউশন আর ম্যাগনাকার্টা। এগুলোকে বাদ দিয়ে মুসলমান সমাজের 
অস্তিত্ব কল্পনাও করা যায় না। মুসলমানের এসব বাণী ও আদর্শের বার্তা 
এসেছে আরবি ভাষার মাধ্যমে, কতকটা ফারসি ও উর্দুর পথ ধরে। বলা 
চলে- এসবের সাথে আমরা এখন সম্পূর্ণরূপে বিচ্যুত হয়ে গেছি। এসব 
ভাষার সাথে আমাদের যোগও ছিন্ন হয়ে গেছে। এভাবে এ কালের 
জেনারেশন বড়ো হয়ে উঠছে নিজের এঁতিহ্যকে না জেনেই। অনেক শিক্ষিত 
ছেলে আছে, যারা আধুনিক নানা বিষয়ে পারদর্শিতা অর্জন করেছে কিংবা 
কারিগরী জ্ঞান লাভ করেছে, কিন্তু পরিতাপের বিষয় হচ্ছে- ইসলামের 
মৌলিক অনেক বিষয় সম্বন্ধেই তারা অনবহিত রয়ে গেছে। কুরআন- 
হাদিসের প্রাথমিক জ্ঞানটুকুও তাদের নেই। এটা একটা অদ্ভুত ব্যাপার, 
পুরো একটা জেনারেশন একটা 71900100 ৪-এর মধ্যে পড়ে গেছে এবং 
এই 75৫7107-টাকে এখানে এখন অনেকে বলছে- একটা বিদেশি 
জিনিস। সেই কারণেই এখানে এখন অনেকেই সংশয়ের মধ্যে পড়ে গেছে, 
তাহলে আমরা কে ও আমাদের 71341100 বলে কি কিছুই নেই? এরকম 


সে কারণেই এখানকার Education policy-কে বিভিন্ন সময় এমনভাবে 
নিয়ন্ত্রণ ইসলামি 


এসেও এখানকার Education POlicy-কে সর্বতোভাবে ইসলামমুক্ত করার 
জন্য হাতিয়ার উচিয়ে রাখা হয়েছে। ইসলামি শিক্ষা ও কার্যক্রমের বির 
নানামুখী যড়যন্র ও পরিকল্পনা তো আছেই। এদেশে স্কুল পর্যায়ে আরবি 
ভাষা বাধ্যতামূলক করার সরকারি প্রচেষ্টার বিরুদ্ধে নানা রকম যুক্তি দেওয়া 
হয়েছে। লক্ষ করুন যুক্তিগুলো কত অদ্ভূত ও অবৈজ্ঞানিক- আরবি একটি 
বিদেশি ভাষা, এটা শিশুর ওপর চাপিয়ে দিলে শিশুর মনোবিকাশকে ব্যাহত 
করবে। অথবা বাংলা ও ইংরেজির পাশাপাশি আরবি শিক্ষার চেষ্টাকে বলা 
হয়েছে এতগুলো ভাষা যদি শিশুর ওপর চাপিয়ে দেওয়া হয়, তবে নাকি 
শিশুর মনোবৈকল্য ঘটবে। 


দুনিয়ার সব ভাষাত স্বীকার করেছেন অনেকগুলো ভাষা এক 
শিখতে কোনোই অসুবিধা নেই এবং ভাষা আয়ত্ত করবার সবচেয়ে উপঘুক 
সময় হচ্ছে শৈশবকাল। একই কথার প্রধিতধ্বনি করেছেন একালের 
আমেরিকার রেডিক্যাল বুদ্ধিজীবী ও ভাষাতান্তিক প্রথিত নিব 
চমক্ষিও। অবাক করার বিষয় হচ্ছে- যেসব যুক্তি আরবি ভাষার বির 
দেয়া হয়েছে, সেসব কথা কিন্তু ইংরেজি ভাষা সম্পর্কে বলা 


কখনও শুনিনি । 


মুসলিম সংস্কৃতি ও বাঙালি মুসলমান * ১০৫ 


প্রকৃতপক্ষে বাঙালি মুসলমানের ভাষা ও সংস্কৃতির বিরুদ্ধে 
হয়েছে সেই ফোর্ট উইলিয়ামের কাল থেকে। বাঙালি মুসলমানের পাত 


এক বিচ্ছিন্ন দ্বীপের বাসিন্দা । এই বিচ্ছিন্নতা তার জন্য নিয়ে এসেছে এক 
নিরালম্ব হতাশার কাল; যে হতাশা তার কর্মশীলতা ও সৃষ্টিশীলতা উভয়ই 
কেড়ে নিয়েছে। 


এটা তো ইতিহাসের সত্য, মুসলমানরা বাংলাদেশে আসার পর এখানে 
তারা একটা উন্নত সভ্যতা ও সংস্কৃতির আদর্শ তৈরি করতে পেরেছিল। 
বিশেষ করে বাংলা ভাষা ও সাহিত্যে তারা যে একটা বড়ো রকমের অবদান 
রাখতে পেরেছিল তা বলাই বাহুল্য। এটা কী করে সম্ভব হয়েছিল? লক্ষ 
করলে দেখা যায়- সেকালেও মুসলমানদের মধ্যে সৈয়দ সুলতান বা 
আলাগলের মতো বড়ো মাপের প্রতিভাবান কবির জন্ম হয়েছিল। এরা 
বাংলা চর্চা করেছেন, বাংলা ভাষায় কবিতা লিখেছেন। কিন্তু মুসলমান 
সংস্কৃতি বলতে যা বুঝি- তার থেকে তারা কখনও বিচ্ছিন্ন হয়ে যাননি 
কিংবা যে আরবি-ফারসির মাধ্যমে এ দেশে মুসলিম সংস্কৃতির মূল ধারাটা 
প্রবাহিত হয়ে এসেছে তার সাথে এরা খুব ভালোভাবে পরিচিত ছিলেন। 
এরা বাংলার সাথে সাথে আরবি-ফারসির চর্চাও করেছেন, ফলে এরা 
আমাদের যা দিতে পেরেছেন, তার মূল্য যথেষ্ট। এ ধারার শেষ উজ্জ্বল 
প্রতিনিধি হয়েছেন কাজী নজরুল ইসলাম। তীর পক্ষে বড়ো মাপের মৌলিক 
কাজকর্ম করা সম্ভব হয়েছিল এই কারণে যে, তিনি বাঙালি মু মা 
Cultural Base-টা সম্বন্ধে পুরোপুরি ওয়াকিবহাল ছিলেন। টড 
জগতের পাশাপাশি সেকালের রাজনীতিবিদরাও মুসলমানের এই মার 
ধরনটা সম্বন্ধে অজ্ঞাত ছিলেন না। সেকারণেই আমরা এক সময় 

সলিমুল্লাহ, ফজলুল হত প্রমুখের মতো রাজনীতিবিদ পেয়েছি- যারা একসময় 


মুসলিম সংস্কৃতি ও বাঙালি মুসলমান * ১০৬ 


বাংলার গণজীবনে সুদূরপ্রসারী প্রভাব ফেলতে সমর্থ হয়েছিলেন। এই 
খঁতিহ্যের যোগটা ছিন্ন হয়ে গেছে বলেই কী সংস্কৃতির জগতে, কী রাজনীতির 
জগতে- সবর্তরই একটা বন্ধ্যাতু ও উষরতার কাল শুরু হয়েছে। 


এতিহ্যের এই ফলবতী চেহারাটা বুঝতে আমরা একটু ইউরোপের দিকে 
নজর দিতে পারি। আজকে যারা ইংল্যান্ডে-ক্রান্সে-জার্মানিতে-ইতালিতে 
সাহিত্য চর্চা করেন বা এসব ভাষায় বড়ো বড়ো সাহিত্যিক হিসেবে 
হয়েছেন, তাদের সবারই কমবেশি ইউরোপের ক্লাসিকাল সাহিত্য গ্রিক ও 
ল্যাটিনের সাথে যোগাযোগ রয়েছে। শেলি, কিটস, ব্রাউনিং থেকে শুরু করে 
ইংল্যান্ডের তাবত কবিরা তো বরাবরই গ্রিস আর ইতালিকে তাদের 
মনোরাজ্যে স্বপ্নের আর কিংবদন্তির দেশ বানিয়ে রেখেছেন। এখন পর্যন্ত 
ইংল্যান্ডের কালচার, ফ্রান্সের কালচার, ইতালির কালচার বুঝতে হলে মিক- 
ল্যাটিন ভাষা ও সংস্কৃতির কাছে গিয়ে বুঝতে হবে। এই খ্রিক-ল্যাটিন 
কালচারের ধারাটা বুঝতে পারলেই একালের ইংল্যান্ড বা ইউরোপের 
অন্যান্য কালচারের স্বরূপ আমরা বুঝতে পারব । এখন হয়তো অনেকে প্রশ্ন 
করতে পারেন, ইউরোপের সবাই তো আর এই ভাষা জানেন না বা সরাসরি 
এসব ভাষা চর্চা করেন না। সেটা হয়তো এক অর্থে ঠিক, কিন্তু এই 
এতিহ্যের সাথে তারা সম্পর্কচ্যুত হয়ে যাননি । তরজমার মাধ্যমে এই গ্রিক 
বা হেলেনীয় কৃষ্টি, কালচার ও দর্শনকে তারা ঠিকই বুঝে নিচ্ছেন। এখনও 
কিংবা সফোক্রিসের নাটক যেভাবে ইউরোপের মনোজগতকে আচ্ছন্ন করে 
রেখেছে, তা দেখলে বিস্মিত হতে হয়। এমনকি শেক্সপিয়র বা গ্যাটের 
আজ ইংল্যান্ড বা জার্মানির এঁতিহ্য নয়; এটি পুরোপুরি 
ইউরোপের কমন কালচারের অংশ হয়ে উঠেছে। এই যে কমন এভিহোর 


হঠাৎ করেই ছেদ পড়ে গেছে। আগেই বলেছি, এ 
কেতিক সং বা রাজনীতি এই মুসলিম তিনের 
ক্ষুণ্ণ করেছে। এ ছাড়া মুসলিম দেশগুলোতে কতকটা দায়ী । আগে 


মুসলিম সংস্কৃতি ও বাঙালি মুসলমান = ১০৭ 


আমরা বিশেষভাবে বুঝবার চেষ্টা করেছি। সাদি-জামি-রুমির সাহিত্য এ 
দেশের ঘরে ঘরে পঠিত হয়েছে এবং এর রস আস্বাদন করে বাঙালি 
মুসলমান আধুত হয়েছে। ইকবাল, গালিবকে আমাদের কখনও পর মনে 
হয়নি। এইভাবে একই ব্যক্তির মধ্যে বহভাষার সৃষ্টিশীলতার এক জঙ্গম 
তৈরি হয়েছে। বাঙালি মুসলমানও এর মধ্যে পেয়েছে আন্তর্জীতিকতার 
বোধ, এক বিশ্ব মুসলিম মনন ও চৈতন্য এর মধ্যে গড়ে উঠেছে। 


এখন এমন অবস্থা এসে দাড়িয়েছে আরবি-ফারসির চর্চাটা যেন পুরোপুরি 
মাদরাসার দায়িত হয়ে উঠেছে। আরও বিশেষভাবে বললে বলতে হয়, 
এসব মাদরাসায় যারা ছাত্র হিসেবে আসছে, তারা অনেকটা অর্থনৈতিকভাবে 
সমাজের নীচুতলার অংশ থেকেই আসছে। ফলে এসব ভাষা বা এঁতিহ্যের 
সাথে এদের কিছুটা পরিচয় হলেও পুরো সমাজটার ওপর তাদের প্রভাব 
বলয় সৃষ্টি হতে পারছে না। ফলে বর্তমান যুগের একটা ছেলে, যে কিনা 
কলেজ বা বিশ্ববিদ্যালয় থেকে পাশ করে এসেছে, তাদের মনে একটা দ্বন্দ 
বা সংশয় জেগে ওঠাই স্বাভাবিক। কারণ, একদিকে তাদের আরবি-ফারসির 
সাথে কোনো সম্পর্ক নেই, এরতিহ্য সম্বন্ধে তারা একবারেই অজ্ঞ ৷ অন্যদিকে 
সে যখন নিজস্ব সামাজিক, পারিবারিক ও পারিপার্শ্বিক পরিবেশের দিকে 
তাকায়, তখন তার জীবনের অনেক ব্যাপারই তার নজরে আসে- যার 
কোনো সঠিক ব্যাখ্যা সে এই তথাকথিত বাঙালি কালচারের মধ্যে খুঁজে পায় 
না। এইভাবে সে নিজের মধ্যে ক্রমাগত এক ছন্দে জড়িয়ে পড়ে । 


ইতিহাসবিদ টয়েনবি কালচার সম্বন্ধে একটা সুন্দর কথা বলেছেন। তিনি 
উল্লেখ করেছেন, কালচারের একটা সার্কেল (0/1৩) বা চক্র থাকে। সেটা 
কী রকম? যেমন আজকের ইউরোপীয় কালচার হচ্ছে একটা পশ্চিম 
ইউরোপীয় কালচার। তার পেছনে রয়ে গেছে একটা খ্রিষ্টান কালচার, আর 
তার পেছনে রয়েছে গ্রিক ও রোমান কালচার বা হেলেনীয় কালচার । লক্ষ 
করুন, একটা হলো হেলেনীয় কালচার, তার মধ্যে রয়েছে খ্রিষ্টান কালচার, 
তার মধ্যে আবার আছে পশ্চিম ইউরোপীয় কালচার এবং সবশেষে যে 
কালচারটি রয়ে গেছে, সেটি হচ্ছে ব্রিটিশ কালচার বা ইউরোপের অন্যান্য 
কালচার ৷ ইউরোপীয় কালচার আমরা কোনোদিনই ঝুঝতে পারব না; যদি 
না আমরা এই চক্রটার সামগ্রিক পরিচয় পাই। বাঙালি মুসলমানের 
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কালচারটা বুঝতে গেলেও এরকম একটা চক্রের আশ্রয় আমাদের 
হবে। বাঙালি মুসলমানের কালচারের মধ্যে আছে বাংলাদেশের কাল 
তার মধ্যে আছে একটা মুসলমান কালচার, আবার তার মধ্যে আছে আরব 
ইরানের কালচার, আরো বিশেষ করে বললে মদিনার কালচার। বাদি 
মুসলমানের কালচারের এই চক্রটা টুটে-ফেটে গিয়েছে কলোনির কালে। 
ফলে এখন তাদের সামনে উপস্থিত হয়েছে এক ক্রান্তি ও সংকটের মুহূ্ত। 


দুই. 

বাঙালি মুসলমানের সংস্কৃতির মূল প্রবাহটা বিচ্যুত হয়ে পড়েছে- এ কথা 
আগে বলেছি। এই বিচ্যুতি থেকে উদ্ধার না পেলে আমরা মুসলমান হিসেবে 
টিকতে পারব না। সেজন্য চাই আমাদের আদর্শের পুনরাবিষ্কার। আমাদের 
আদর্শ কেমন, আমাদের মূল্যবোধের স্বরূপ, আমাদের জীবনের ধারণা, 
আমাদের 9০০11 50০0৩ এগুলো পুরোপুরি জানা চাই। সেটা করতে 
হলে আমাদের ইতিহাস জানতে হবে, এতিহ্য সম্বন্ধেও পুরোপুরি অবহিত 
হওয়া জরুরি। যিনি লেখাপড়া জানেন, যার মধ্যে জ্ঞান আছে, তিনি 
মোকাবিলা করতে পারবেন বাঙালি মুসলমানের সংস্কৃতি ও পরিচয়ের 
বিরুদ্ধে যে ঝড় ধেয়ে আসছে তার । কিন্তু যিনি জানেন না, তিনি কী করে 
মোকাবিলা করবেন? প্রতিবাদই-বা করবেন কী করে? আসলে এটিই হচ্ছে 
আমাদের সমস্যা। এই না জানার সমস্যা এখন বাঙালি মুসলমানের 
কালান্তক রোগে পরিণত হয়েছে। এই অজ্ঞানতার সুযোগে আমাদের যা 
গিলিয়ে দেওয়া হচ্ছে, তাই আমরা অবলীলাক্রমে গলধকরণ করে ফেলছি। 


আমাদের স্কুল-কলেজের বইপত্র, টেক্সট বুক বলে যা চালানো হচ্ছে, তা 


কিছুই জানে না। অসংব্য বই দিয়ে দেশটাকে ছেয়ে 


কিছু আসছে কলকাতা থেকে, কিছু এখানেই ছাপা হচ্ছে। এসব 


চি 
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একটাই উদ্দেশ্য- কলকাতার বাবু সংস্কৃতিকে সর্বস্তরে পূজনীয় ও আদর্শ 
স্থানীয় করে তোলা। যেহেতু এর কোনো সবল প্রতিবাদ নেই, তাই 
এখনকার জেনারেশন ভাবছে- এটাই তাদের কাছে গ্রহণযোগ্য এবং একে 
সাথে নিয়ে চলায় সুবিধা বেশি । অথচ এরা জানেই না, এর সাথে আমাদের 
সত্যিকার কালচারের কোনো মিল নেই । আর এভাবেই আমাদের ছেলেরা 
রবীন্দ্রনাথকে অবধারিত করে নিচ্ছে, কুরআন বাদ দিয়ে মঙ্গল প্রদীপ 
্বালিয়ে অনুষ্ঠান শুরু করছে। কোনো কোনো ক্ষেত্রে ট্রাডিশনাল আরবি 
নামগুলো বর্জন করে বাঙালিত্বের নামে হিন্দু নাম ধারণ করছে। এভাবে 
হিন্দুর সভ্যতা ও সংস্কৃতি আমাদের মধ্যে চলে আসছে। 


আজকাল একটা অদ্ভুত জিনিস নজরে পড়ছে। এতকাল বিয়ের অনুষ্ঠানে 
নওশা সাধারণত আচকান-পায়জামা ও শেরওয়ানি পরে আসতেন। এখন 
একটা পরিবর্তন দেখছি, কোনো কোনো ক্ষেত্রে নওশা সুট-প্যান্ট পরতে 
শুরু করেছেন; অন্যদিকে শেরওয়ানি তারা বর্জন করছেন। এ পরিবর্তনটা 
অনেকের চোখে পড়তেও পারে, নাও পারে, কিন্তু এ পরিবর্তন এক সুদূর 
প্রসারী ইংগিত দেয়। বিয়ের অনুষ্ঠানে শেরওয়ানি পরা ছিল আমাদের 
এখানকার কালচার। সেই কালচারের ভিত নাড়িয়ে দিতে উদ্যত হয়েছে 
এখানকার বাঙালিবাদীরা। সেদিন হয়তো বেশি দূরে নয় আমাদের শুনতে 
হবে বিয়ের অনুষ্ঠানে শেরওয়ানি না পরাটাই আদর্শ, ওটাই বাঙালি 
কালচার। এই একটা জিনিস স্পষ্ট- আমরা এখন একটা উন্নত মতাদর্শ ও 
কালচার বাদ দিয়ে একটা নিকৃষ্ট জিনিসকে গ্রহণ করতে যাচ্ছি বাঙালি 
কালচার নামে। এর প্রতিবাদ জরুরি 


মুসলমানরা যখন এ দেশে আসে তখন তারা এক উন্নত সভ্যতা সাথে করে 
নিয়ে এসেছিল। এ কোনো আবেগাচ্ছর উক্তি নয়; এটি সর্ববাদী সম্মত 
এতিহাসিক সত্য। আল-বেরুনির ‘কিতাবুল হিন্দ' পড়লে দেখা যায়, 
মুসলমানরা আসার আগে এখানকার সংস্কৃতি কতদূর অন্ধকারাচ্ছন্ন ছিল। 
নরবলি, সতীদাহ, বর্ণপ্রথা- এগুলো আর যা-ই হোক সভ্যতার অংশ বলা 
চলে না। বাদশাহ বাবর তীর স্মৃতিকথায় একই রকম কথা বলেছেন। 
বাবরনামা থেকে উদ্ধৃতি দিচ্ছি : 

এদেশের কৃষক ও নিম্নশ্রেণির লোকেরা প্রায় উলঙ্গ অবস্থাতেই চলাফেরা 

করে। অল্প এক টুকরা কাপড় কোনো রকমে মালকোছার মতো পরে 


hy * সংস্কৃতি ও বাঙালি মুসলমান = ১১ 
js 


তারা তাদের নগ্নতা ঢাকে। এটাকে 
কাপড়েরও একই অবস্থা তবে ভাদ্র পল ইট মেয়েদের 
একটা 


তারা সবাই স্ব-সমাজের জন্য বড়ো রকমের অবদান রেখেছিলেন 
নেই। একটা জিনিস লক্ষ করার মতো, উপনিবেশিক যুগে ইংররেহ 


চর্চার পক্ষে ওকালতি করেছিলেন, সেই তিনিও শান্তি নিকেতনে প্রাচীন 
ভারতের আদর্শে প্রাণিত হয়ে তপোবন ও ব্রহ্মচর্যাশ্রম বিদ্যালয় প্রতিষ্ঠা 
করেন। শান্তি নিকেতন বা বিশ্বভারতীতে যেসব প্রথা ও পদ্ধতি চালু করা 
হয়, তা পুরোপুরি প্রাচীন উপনিষদিক রীতি অনুসারে করা হয়েছিল। এ 
জিনিসটাই লক্ষ করার মতো, এই যে এভাবে একজন নিজের কালচারের 
মধ্যে ফিরে আসছে। 


_ উল হবু বানা (তরজমা : ইবরাহীম ব)। ঢকা : বংলা 
একাডেমী, ১৯৮৩ । 
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কিন্ত আমাদের বাঙালি মুসলমান সমাজের কারও কারও মধ্যে একটা মস্তিষ্ক 
বিকৃতি হয়। কাজী আব্দুল ওদুদ, আবুল হোসেন, হুমায়ুন কবীরের মতো 
সাহিত্যিকরা বললেন অন্য কথা। তাদের ধারণা ছিল- আমরা বাঙালি। 
আমরা যে ইসলাম অনুসারী, এই ধর্মটা আমরা গ্রহণ করেছি বাইরের 
প্রয়োজনে । এটা ছেড়ে দিলেই আমাদের মুক্তির লক্ষ্য অর্জিত হবে। ওদুদ 
সাহেব তার “শাশ্বত বঙ্গ বইতে এসব কথাই বলতে চেয়েছেন। বিশেষ 
করে তার প্রবন্ধের বাণীগুলো যদি কেউ গ্রহণ করে, তবে তার পক্ষে 
স্বাভাবিকভাবে মুসলমান হিসেবে গৌরব করার কিছু থাকে না। এই 
গৌরবহীনতা ও আত্মহীনতার পথে আজও কেউ কেউ এণ্ডচ্ছেন- এ নিছক 
আত্মহনন ছাড়া কিছু নয়। আত্মহননের পথে কেউ কি কোনো বড়ো কিছু 
অর্জন করতে পারে? এরকম নজির পৃথিবীর কোথাও নেই। এর থেকে ফিরে 
আসা দরকার এর জন্য চাই ইতিহাসের চর্চা, জ্ঞান-বিজ্ঞানের চর্চা। নতুন 
করে ইসলাম সম্পর্কে চিন্তা-ভাবনা প্রয়োজন। সেই পথেই আসতে পারে 
আমাদের জাতীয় মুক্তি; অন্য কোনোভাবে নয়। 


দাড়ায়। এই উঁচু স্তরের সংস্কৃতি ছাড়া একটা জাতির অগ্রসরমানতাকে 
চিহ্নিত করা যায় না। 


আমাদের দেশেও লোক সংস্কৃতির একটা ধারা আছে। গানে, গীথায়, 
এই ধারা প্রবহমান । এই জনসংস্কৃতি লোক রঞ্জনের এক অপূর্ব উৎসব। এর 
কাজ সাধারণ মানুষকে আনন্দ দেওয়া আনন্দ দেওয়ার বাইরেও সংস্কৃতির 
একটা কাজ আছে। অন্তহীন অন্বেষণ, গভীরতর অনুভূতি, নতুন সৃষ্টি 
আকাঙ্ফা, জীবনের লক্ষ্য নির্দেশ- এসব কিন্তু লোক সংস্কৃতি দিয়ে চলবে 
না; তার জন্য চাই উচ্চতর সংস্কৃতি। 

এ দেশে যখন ইসলাম আসে, তখন এখানকার লোক দলে দলে মুসলমান 
হয়ে যায়। ইসলাম এখানে খালি হাতে আসেনি। তার ভাভারে ছিল 
মহামূল্যবান এশ্বর্য। নতুন চিন্তা, নতুন সংস্কৃতি, নতুন বিশ্বাস, নতুন 
মূল্যবোধ ৷ এখানে একটি নতুন মুসলমান সমাজ তৈরি হয়। তাদের ধর্ম হয় 
ইসলাম। নামকরণ হয় আরবিতে । কতকক্ষেত্রে পরিবর্তন হয় পোশাক- 
পরিচ্ছদ, খাদ্যাভ্যাস, জীবনাচারে । এই যে নতুন সমাজ তৈরি হয়, সে 
সমাজ এখানকার আঞ্চলিক ইতিহাসের মধ্যে নিজের 
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পায় না। পায় ইসলামের ইতিহাসে । তেমনি 
ইসলামের সংস্কৃতির মধ্যে। এই সনি এর সংসৃতিও সমন্ধ 
গান ইসলাম। একই সাথে টেরিটোরিয়াল, আবার সুপরা-টেরিটোরিয়াল 
কয়েকশ বছরের মুসলিম শাসনে এই সংস্কৃতি আরও সং টি 
বহুসু। এই সংস্কৃতি এখানকার উচ্চতর সংস্কৃতি হিসেবে জায়গা করে 
নেয়। এই সংস্কৃতিকে ভরিয়ে তোলেন রাজন্যবর্গ, কবি, eh 
বুদ্ধিজীবীরা । এরই আলো ছড়িয়ে পড়ে আমজনতার মধ্যে। ' fd 


এর মানে এই নয়, এই সংস্কৃতির চাপে লোক সংস্কৃতি হারিয়ে যায়। 
প্রত্যেকে যে যার জায়গায় অবস্থান করে। সংঘর্ঘ যে হয় না এমন নয়। 
প্রচীন বঙ্গের ঁত্হ্য, পালযুগের এঁতিহ্য, বৌদ্ধ যুগের খঁতিহ্যের সাথে 
ইসলামের জোড়া কীভাবে লাগবে! কিংবা লোক সংস্কৃতির যেসব উপাদান 
এই সব এঁতিহ্য থেকে পাওয়া, তার সাথেই-বা ইসলাম কী করে মিল- 
মিশাল করবে! ইসলাম সহাবস্থানে বিশ্বাসী, কিন্তু সমন্বয়ে নয়। ইসলাম 
তার মূল্যবোধের ব্যাপারে নিরপেক্ষ। এজন্য মঙ্গল প্রদীপ, সিঁদুর, উলু, 
অননপ্রাসন, লক্ষ্মীর সরা, রামায়ণের গান লোক সংস্কৃতির অংশ হয়েও 
ইসলামের নয়। ইসলাম লোক সংস্কৃতির ওইটুকু গ্রহণ করে, যেটুকু তার 
মূল্যবোধের সাথে সহনীয়। মুসলিম সংস্কৃতির এই গ্রহণ-বর্জনের মাত্রা 
নির্ধারণের দায়িত্ব এককভাবে ইসলামের হাতে । 


ইসলামের ইতিহাস শুরু সেই খ্রিষ্টীয় ষষ্ঠ শতাব্দীতে ৷ কিন্তু ভারতের 
ইতিহাস, বাংলার ইতিহাস তার চেয়ে প্রাচীন। সেই ইতিহাসের সাথে 
ইসলাম তার নিজের ইতিহাসের সহাবস্থান করে নেয়। যেখানে সহাবস্থান 
সম্ভব হয় না সেখানে সংঘর্ষ হয়। এই সংঘর্ষ সংস্কৃতির সংঘর্ষ। 


ইসলাম এদেশে আসে তুর্ক, মোঘল, পাঠানদের হাত ধরে। এরা সবাই 
মুসলমান নামে পরিচিত হয়। এর আগে ভারতে এসেছিল শক-হুনরা। এরা 
কিন্তু হিন্দু বনে যায়। তাই তাদের সাথে কোনো সংঘর্ষ হয় না। হয় 
মুসলমানদের সাথে। কারণ, তারা তাদের ধর্ম ও সংস্কৃতির ব্যাপারে ছাড় 
দিতে রাজি হয় না। এভাবে ভারতের লোকসংখ্যার চারভাগের একভাগ এক 
সময় হিন্দুধর্ম ত্যাগ করে। হিন্দু অতীতের সাথে যোগসূত্র ছিন্ন করে। তারা 
মুসলমান হয়ে যায়। এরই চূড়ান্ত পরিণতি এক সময় ভারত বিভাগ হয়ে 
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উপাদান দিয়ে গড়তে চায়। যদিও এ চিন্তা অনেকটা সোনার পারবি 
তো রম ছড়া কোনো সমাজ, কোনো সংস্কৃতি চিন্তাই বন যার না 
এ না, আফ্রিকায় না, এমনকি ইউরোপেও না। পশ্চিমের রষ্্লো 
সেক্যুলার দাবি করে, কিন্তু তাদের সমাজ-সংস্কৃতি মোটেই সেক্যুলার নয়। 


গুঁতিহ্যের মিল-মিশালে। সেখানকার বড়ো বড়ো ক্যাথেড্রাল, ইন্টার, গু 
ফ্রাইডে, বড়ো দিন পশ্চিমের সমাজের সেক্যুলারইজেসনের কথা বলে না। 
ধর্মের প্রেরণা সংস্কৃতিকে অমরত্ব দিয়েছে। কোথাও কোথাও অমৃত। 
অজস্তা-ইলোরার শৈল ভাস্কর্য, তাজমহল, আলহামরা, মন্ক অফ কর্ডোভা, 
ইউরোপের বড়ো বড়ো গথিক ক্যাথেড্রালগুলো শিল্প হিসেবে তুলনাহীন। 
ডালি, পিকাসো, মাইকেল ত্যাগ্জেলোর শিল্পকর্মের চেয়ে এর গুরুত্ব কম 
নয়। ডালির শিল্প, পিকাসোর শিল্প শিল্পানুভূতি সৃষ্টি করে; ধর্মানুভূতি নয়। 
ওগুলো দুটিই করে। 


আমাদের আধ্যাত্মিকতাও দরকার, আধুনিকতাও দরকার । দুটো মিলেই 
সংস্কৃতির ভান্ডার পরিপূর্ণ হয়ে উঠবে। অবশ্য আধুনিকতা বলতে আমি 
বিজ্ঞানকেই বোঝাই; আধ্যাত্মিকতাবর্জিত পশ্চিমের নীতি ও মূল্যবোধ নয়। 
ধর্মের সঙ্গে শিল্প ও বিজ্ঞানকে আমরা মিলিয়ে নিতে চাই। 


ইউরোপের রেনেসা আধ্যাত্মিকতাকে অস্বীকার করতে চেয়েছিল। রেনেসীর 
নায়করা ঈশ্বরকে অভ্রান্ত মনে করেননি । ঈশ্বরকে বাদ দিয়ে ভারা জগতের 
সব রহস্য ভেদ করতে চেয়েছিলেন। এই যে সীমাহীন স্বাধীনতা রেনেসীর 
লক্ষণ। মনে রাখা দরকার, সীমাহীন স্থাধীনতা একধরনের স্বেচ্ছাচারও 
বটে । রেনেসা ইউরোপকে স্বেচ্ছাচারীও বানিয়েছিল। সম্রাজ্যবাদ রেনেসীর 
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হাত ধরেই তৈরি হয়। পরস্থাপহরণ, পররাজ্য লুষ্ঠন, শিশু হত্যা, নারী 
হত্যা, যুদ্ধ-বিহ এসবই রেনেসাসের আরেক পিঠ; যেমন চাদের আরেক 
পিঠে কলঙ্ক। 


ইউরোপীয়রাই এদেশে রেনেসা-রিফরমেশন-এনলাইটেনমেন্টের খবর নিয়ে 
আসে। সেই চিন্তায় উজ্জীবিত হয় প্রথমদিকে হিন্দুরাই । কলকাতাকে কেন্দ্র 
করে একধরনের কলোনির রেনেসা গড়ে ওঠে। ইউরোপের সঙ্গে পা 
মেলানোর জন্য কলকাতার হিন্দুরা উন্মুখ হয়ে ওঠে। হিন্দুদের দেখাদেখি 
একসময় মুসলমানরাও এগিয়ে আসে । তারাও ইংরেজি শিখতে শুরু করে। 
সেই সুবাদেই তারা ইউরোপের চিন্তা-ভাবনার সঙ্গে পরিচিত হন। মুসলমান 
সমাজের একটা অংশ ধীরে ধীরে ইউরোপীয় সংস্কৃতির সঙ্গে মেলবন্ধন 
করার জন্য উঠে-পড়ে লাগেন। তাদের মধ্যে রেনেসীর হাওয়া লাগে। 
সেক্যুলারিজমের চিন্তা-ভাবনাও পল্লবিত হয়। তাদের ভেতরকার মুসলিম 
সংস্কৃতির ভিত নড়বড়ে হয়ে যায়। এরাই সংস্কৃতিকে ধর্মনিরপেক্ষ করার 
জন্য ওকালতি শুরু করেন। গত শতকের ত্রিশের দশকে ঢাকায় শিখা গোষ্ঠী 
গড়ে ওঠে। এর কাণ্ডারী ছিলেন কাজী আব্দুল ওদুদ, আবুল হোসেন প্রমুখ। 
এদের কাজকর্ম অনেকটা উনিশ শতকের কলকাতার হিন্দু কলেজের ইয়ং 
বেঙ্গলের মতো ছিল। এরা চেয়েছিলেন ইয়ং বেঙ্গলের মতো বুদ্ধির মুক্তি। 
মানে শাস্ত্রের, ধর্মের প্রভাব থেকে মুক্তি। ইউরোপের রেনেসা, সেক্যুলার 
হিউম্যানিজম এদের খুব টেনেছিল। মুসলিম সমাজের তারা পরিবর্তন 
চেয়েছিলেন এই আঙ্গিকে। কিন্তু মুসলিম সমাজ ইসলামকে বাদ দিয়ে 
কীভাবে তাদের সংস্কৃতির বিবর্তন ঘটাবে- এই গভীর প্রশ্নের উত্তর তারা 
দিতে পারেননি । এরা সবাই ধার্মিক মুসলমান পরিবারের সন্তান ছিলেন, 
কিন্তু সংস্কৃতির দিক দিয়ে ইসলামকে তারা ত্যাগ করেছিলেন। কিছুটা 
ইউরোপীয় আর কিছুটা কলকাতাকেন্দ্রিক উনিশ শতকীয় হিন্দু সংস্কৃতির 
'মিল-মিশাল দিয়ে তারা তাদের কল্পস্বর্গ গড়ে তুলেছিলেন। এরা ছিলেন যত 
না মুসলমান, তার চেয়ে কট্টর বাঙালি। 


এই শিখা গোষ্ঠীর একজন ছিলেন মোতাহের হোসেন চৌধুরী। তিনি একটা 
অদুত বই লিখেছিলেন, নাম “সংস্কৃতি কথা" । তাতে তিনি বলেছিলেন- ধর্ম 
হচ্ছে অশিক্ষিত লোকের সংস্কৃতি, আর সংস্কৃতি হচ্ছে শিক্ষিত মানুষের 
ধর্ম ১ নিজের সংস্কৃতি সম্বন্ধে হীনমন্যতা কতদূর জন্মালে আর নিজের 


১. মোতাহের হোসেন চৌধুরী, সংস্কৃতি কথা । ঢাকা : নওরোজ কিতাবিস্তান, ১৯৯। 


কু 
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শিকড় থেকে কতদূর বিচ্ছিন্ন হয়ে গেলে এ ধর। 
কহ? সাহেবের কথা মানতে হলে এ কথা আমাদের বি 

লোক ধর্মানুসারী হতে পারে না। চো! $ 
মস্তজ্ঞান কেন ই উনিশ শতকীয় বিবর্তনের পথি: বি 


শিখাপছ্থিদের চিন্তা-ভাবনা অনুসরণ করেছেন পরবর্তীকালে আরও কেট 
কেউ। আব্দুল হক, আহমদ শরীফ, বদরুদীন উমর প্রমুখ। এরা আরেক 
ধাপ এগিয়ে বললেন বাঙালিতের সাধনার কথা। 


এই সাধনার মানে কী? আমরা বাংলা ভূখণ্ডে বাস করি, বাংলা ভাষায় কথা 
বলি, আলু ভর্তা, বেগুন ভর্তা, শুটকি মাছ খাই- এটা কি বাঙালিড় প্রমাণের 
জন্য যথেষ্ট নয়? না। তারা বললেন- হিন্দু ও মুসলমান সংস্কৃতির সমন্বয়ের 
কথা । মানে আরেকটা দ্বীন-ই-ইলাহি। হিন্দু মুসলমানের সংস্কৃতি থেকে কিছু 
কিছু গ্রহণ করবে। মুসলমানও নেবে হিন্দুর থেকে। এইভাবে পরস্পর 
পরস্পরের মধ্যে হারিয়ে যাবে। এই হারিয়ে যাওয়ার সংস্কৃতি আসলে 
একধরনের জগাখ্চিড়ি সংসকৃতি। এরকম চেষ্টা উপমহাদেশে যে হয়নি তা 
নয়, কিন্তু হালে পানি পায়নি। আকবর চেষ্টা করেছিলেন। দিল্লিশ্বর ও 
জগদীশ্বর হয়েও তিনি সফল হতে পারেননি। তার সেনাপতি মানসিংহই 
এর প্রতিবাদ করেছিলেন। আকবরের আরেক বংশধর দারা শিকোহর 
কাজকর্মও সুবিধা অর্জন করতে পারেনি । নানক, কবীর, সার্মাদ ও আমাদের 
দেশের বাউলপঙ্ছি সন্যাসীদের লোকজ কাজকর্মও বৃহত্তর জনসমাজে সাড়া 
পায়নি। বৃহত্তর হিন্দু সমাজে বা মুসলমান সমাজে এ ধরনের 
কাকের কোনো আবেদন’ টি করতে পারেনি হার জারোদ চর 
তাকে প্রতিষ্ঠা করতে যাওয়া বৃথা। আমাদের বাঙালি 

জীবীরা সেই দুঃসাধ্য সাধনায় মেতে উঠেছেন । 
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এসেছে। ইসলামকে বাদ দিয়ে তারা যে সংস্কৃতি প্রতিষ্ঠা করতে চান, তারও 
প্রতীক এটা। আটশ বছর ধরে যে উচ্চতর সংস্কৃতি এখানকার জনগণের 
মনমানসিকতা ও কর্মধারাকে নিয়ন্ত্রণ করছে, তার বিকল্প হিসেবে তারা 
লোক সংস্কৃতির বিকাশের ওপর জোর দিচ্ছেন । কিন্তু ওই উচ্চতর সংস্কৃতির 
বিকল্প লোক সংস্কৃতি হতে পারে না। যেমন- ইসলামের বিকল্প অন্য কিছু 
হতে পারে না। আটশ বছর যা সম্ভব হয়নি, তা হওয়ার সম্ভাবনা এখন 
একেবারেই নেই। লোক সংস্কৃতির জায়গায় লোক সংস্কৃতি থাকবে। 
ইসলামের জায়গায় ইসলাম থাকবে । যেমন- পহেলা বৈশাখের জায়গায় 
পহেলা বৈশাখ, ঈদ উৎসবের জায়গায় ঈদ উৎসব। যে যার জায়গায় 
থেকে ইতিহাস এগিয়ে যাবে। কখনোই একটির বিকল্প আরেকটি নয়। 
একটির বিকল্প হিসেবে আরেকটিকে দাড় করাতে গেলে তৈরি হবে 
সংকট । আমাদের ইতিহাসে এর নজির প্রচুর। সমন্বয় নয়; সহাবস্থানই 
আমাদের কাম্য । 


স্বদেশী আন্দোলনের একটা প্রতিক্রিয়া হয়েছিল। যেমন ধ্বনির হয় 
প্রতিধ্বনি। ভারতবর্ষ কখনোই এক জাতি-ধর্মের দেশ ছিল না। ছিল মিশ্র 
জাতি-ধর্মের দেশ। এক জাতি-ধর্মের দেশ হলে হিন্দু রিভাইভাল এক পথে 
এগোতো। মিশ্র ধর্মের হওয়ায় এখানে হিন্দু রিভাইভাল মুসলমানদের 
শঙ্কিত করে তুলল। হিন্দুর সাজ সাজ রব মুসলমানকে করে তুলল 
স্বাতন্্কামী। সেখান থেকে এলো মুসলিম রিভাইভালের চিন্তা। তাই পরে 
যখন কংগ্রেসের কোনো কোনো সেক্যুলার নেতা হিন্দু-মুসলমান মিলনের 
কথা বললেন, তখন তা কাজে লাগল না। কারণ, রাজনৈতিক মিলনের 


আগেই সাংস্কৃতিক বিভাজন পুরো হয়ে গেছে। 


মুসলিম সংস্কৃতি ও বাঙালি মুসলমান * ১১৯ 


দেখা গেল- যে আন্দোলন সাংস্কৃতিক আন্দোলন হিসেবে শুরু হলো, শেষ 
পর্যন্ত তা ঠেকল গিয়ে রাজনৈতিক আন্দোলনে । হিন্দু রিভাইভালের 
বিপরীতে দীড়াল মুসলিম রিভাইভাল। এরপরে হিন্দুর রাজনীতি ও সংস্কৃতি 
বনাম মুসলিম রাজনীতি ও সংস্কৃতি। সেখান থেকে কংগ্রেস বনাম মুসলিম 
লীগ। একসময় ভারত ভাগ দিয়ে তার পরিণতি । ভাগ হয়েও কি সবকিছুর 
শেষ হয়েছে। স্বাধীন হওয়ার সময় কংগ্রেসের নেতারা বলেছিলেন, ভারত 
যাবে সেক্যুলারিজমের পথে রাষ্ট্র পরিচালনায় ধর্মের, সম্প্রদায়গত কোনো 
সংস্কৃতির প্রাধান্য থাকবে না। মানবিকতা, মানবকল্যাণ হবে নতুন রাষ্ট্রের 
মূলকথা। কিন্তু কংগ্রেসের সেই নেতারাই যারা সেক্যুলারিজমের কথা 
বললেন, তারাই সবাই মিলে ভারতের অন্যতম রাষ্তরীয় সংগীত করলেন 
বন্ধিমচন্দ্রের বন্দে মাতরমকে। হিন্দু রিভাইভালিজমের সেই প্রতীক এলো 
সেক্যুলার ভারতের পরিচয় দিতে। এইভাবে বর্তমানের ভারত হাত মিলালো 
তার অতীতের সাথে। সেক্যুলার ভারত সখ্যতা গড়ল তার মৌলবাদী সত্তার 
সাথে। এ অনেকটা আজকালকার পশ্চিম বাংলার কমিউনিজমের মতো। 
একই সাথে কমিউনিজম চলছে, আবার দুর্গাপূজা, কালীপৃজাও চলছে। 
সংস্কৃতি, জাতীয়তাবাদ কখন কীভাবে আত্মপ্রকাশ করবে তা বলা কঠিন। 
এখানে যারা পাকিস্তান আন্দোলনকে, ঘিজাতিতন্তের চেতনাকে অহর্নিশ 
মধ্যযুগীয় ও অন্ধকারাচ্ছন্ন মানসিকতার বহিঃপ্রকাশ হিসেবে তিরস্কার 
করেন, তারা এ ঘটনাগুলোকে কীভাবে ব্যাখ্যা করবেন তা জানি না। 


উনিশ শতকের হিন্দু মেলার সাথে অনেকখানি তুলনা চলে আমাদের ঢাকায় 
ঘাটের দশক থেকে চালু হওয়া বৈশাখী মেলার । এর উদ্যোক্তারা ঠিক হিন্দু 
মেলাকে সামনে রেখে এ মেলার শুরু করেছিলেন কিনা তা বলতে পারি না। 
তবে হিন্দু মেলার অনেক চরিত্র বৈশিষ্ট্যই বৈশাখী মেলা আত্মস্থ করেছে। 
হিন্দু মেলার অভিমুখ ছিল রাজনীতি ও হিন্দু প্রতিহ্যের পুনরুজ্জীবন। 
বৈশাখী মেলার অভিমুখণ হলো রাজনীতি ও বাঙালিত্বের জাগরণ । মজার 
ব্যাপার হলো- বাঙালি বলতে ধর্ম নির্বিশেষে সকল বাংলা ভাষাভাবীকে 
বোঝালেও বাঙালির এতিহ্য হিসেবে মেলার উদ্যোক্তারা শুধু প্রাচীন বাংলার 
ওঁতিহ্য, বৌদ্ধ যুগের এতিহ্য, হিন্দু যুগের এতিহ্যকে টেনে নিয়ে আসেন। 
বাংলা ভাষাভাষীদের মধ্যে ইসলাম ধর্মাবলম্বীদের সংখ্যাই বেশি; অথচ তাদের 
ওঁতিহ্যগ্ুলোই থাকে এখানে অনুপস্থিত। পহেলা বৈশাখের উদ্যোক্তাদের এ 
ফাঁকির দিকটি না ধরতে পারলে তাদের গোপন অভিসন্ধি বোঝা যাবে না। 


টে 
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লোকজ উৎসব হিসেবে পহেলা বৈশাখের গুরুত্ব আমাদের সমাজে সব সমর 
ছিল। আমাদের গ্রামের প্রধান জনসমাজের অর্থনৈতিক বুনিয়াদ এখনও 
কৃষিভিত্তিক এই দিকটি বিচার করেই বাংলা সনের গণনার সিলসিলা 
হয় বাদশাহ আকবরের কাল থেকে। নতুন বছরকে গ্রহণ করার 
কৃষিভিত্তিক এই সমাজে তাই তখন থেকেই একধরনের সামাজিক 
তৈরি হয়েছিল। নববর্ষের দিনে খ্রামে-গঞ্জে মেলা হতো। সেসব 


মুসলিম সংস্কৃতি ও বাঙালি মুসলমান * ১২১ 


রবীল্্রনাথের স্থান একেবারেই নেই। উনিশ শতকের হিন্দু জাতীয়তাবাদ 
মুসলিম স্বার্থের বৈরী হয়ে উঠেছিল। এই জাতীয়তাবাদ সেদিন মুসলিম 
জাতীয়তাবাদের প্রতিদ্বন্দিতায় দীড়িয়েছিল। বৈশাখী মেলার বাঙালি 
জাতীয়তাবাদও একইভাবে এখানকার মুসলিম মানস, চৈতন্য ও 
জাতীয়তাবোধকে চায় খর্ব করে দিতে। এই খর্বকারীরা কলকাতার হিন্দু 
সংস্কৃতি ও পশ্চিমের সেক্যুলার মূল্যবোধের মিল-মিশাল দিয়ে নিজেদের 
জন্য একটি সংস্কৃতি তৈরি করে নিয়েছেন এবং সংস্কৃতির দিক দিয়ে তারা 
ইসলামকে পুরোপুরি ত্যাগ করেছেন। হাল আমলের এই নাগরিক বৈশাখী 
উৎসবে তাই যোগ হয়েছে মঙ্গল শোভাযাত্রা, উলুধ্বনি, শঙ্খরব, উলকি, 
রাখিবন্ধন প্রভৃতি হিন্দুত্ববাদী সংস্কৃতি- যাকে ঘটা করে বলা হচ্ছে বাঙালি 
সংস্কৃতি। এই সংস্কৃতিকে এখন দাড় করানো হয়েছে এ অঞ্চলের মুসলিম 
জাতিসত্তার বিরুদ্ধে। এমনিভাবে এই মেলা উনিশ শতকের হিন্দুমেলার 
খঁতিহ্যকে পুরোপুরি গিলে ফেলে এখানকার মুসলিম জাতীয়তাবাদের ভিত 
নড়বড়ে করে দিতে চাইছে। 


এখানকার সেক্যুলারিস্টরা তাদের প্রাক-ইসলামি অতীত নিয়ে এখন যথেষ্ট 
গৌরব বোধ করছেন। তারা শ্লাঘা বোধ করতে আরম্ভ করেছেন প্রাক- 
ইসলামি হিন্দু এতিহ্য, বৌদ্ধ এতিহ্য প্রভৃতি নিয়ে। পাল যুগের এতিহ্য, 
সেন যুগের এতিহ্য এখন তাদের কাছে দূরবর্তী কিছু নয়। মুসলমানের ঘরে 
জন্ম নেওয়া অনেক খাঁটি বাঙালি এখন এমন কথাও বলছেন, মুসলমানরা এ 
দেশে না এলেই ভালো করত। তাহলে এ দেশের অসাম্প্রদায়িক সমস্বয়ী 
সংস্কৃতির পূর্ণ বিকাশ হতে পারত। বন্ধিমচন্ত্রর মতো এরাও এখন 
বখতিয়ার খিলজিকে শ্রেফ আক্রমণকারী হিসেবেই দেখছেন। মুসলিম 
সংস্কৃতি ও বিশ্বাসকে এখন বলা হচ্ছে অন্ধত্ব ও মৌলবাদ উদার্যের নামে 
ধকৃতপক্ষে চলছে দ্বীন-ই-ইলাহি মার্কা সংস্কৃতি বিকাশের চেষ্টা। কোনো 
কোনো বাঙালি মুসলমানের ইসলামপূর্ব ্রতিহযের কাছে আশ্রয় নেওয়ার এই 
লক্ষণকে বদরুদীন উমর বলেছেন বাঙালি মুসলমানের স্বদেশ 
থত্যার্তন।১ আসল কথা হচ্ছে- এ একধরনের স্বদেশ ত্যাগ। এক 
ধরনের কালচারাল মাইয়েশন। বৃক্ষের পক্ষে মূল অস্বীকার করা আর বাঙালি 
মুদলমানের পক্ষে ইসলাম উপেক্ষা করা একই কথা। ইসলামই হচ্ছে 
ক a ESET 


*. বরুন উমর, সাংস্কৃতিক সাম্প্রদায়িকতা ৷ ঢাকা : গ্রননা, ১৯৬৯ ৷ 


বাঙালি মুসলমানের প্রকৃত স্বদেশ, প্রকৃত কালচা 
ব্যাপার হলো- নিজের অতীতকে, নিজের ধর্মকে নিজের সু! মর 
দিয়ে যখন অন্যের কাছে এমনি করে হাত পাতা হয তভক 


ছাড়া কীই-বা বলা যায়। এর মস্ত উদাহরণ আজ 
পশ্চিমের প্ররোচনায় একসময় তারা আরব ইঃ সর 


হাতিয়ার তুলতে তাদের বিবেক বাধেনি। আমাদের সেব্যুলারিস্টদের 
আরব সেক্যুলারিস্টরাও এখন তাদের প্রাক-ইসলামি অতীত দিয়ে ক 
একধরনের গৌরববোধ। প্রাক-ইসলামি কবি ইমরুল কায়েস, তারাফ 
যুহাইর, আনতারা প্রমুখকে নিয়ে তাদের শ্লাঘার শেষ নেই। ইসলাম 
যুগকেও তারা আগের মতো আইয়ামে জাহেলিয়া বা অন্ধকারাচ্ছন্ন যুগ 
হিসেবে মনে করে না। এমন কথাও তারা বলছেন- প্রাক-ইসলামি 
পৌত্তলিক কবিরা যদি আরবি ভাষার সত্যিকার বিকাশ না ঘটাতেন, তবে 
কুরআনের মত মহাগ্রন্থ আরবিতে রচিত হতে পারত না। কুযুক্তি বোধ হয় 
একেই বলে। 


এই আরব ন্যাশনালিসট ও সেক্যুলারিস্টরা পাশ্চাত্যের ধামা ধরে বহুরকম 
আরব এঁক্যের কথা আমাদের শুনিয়েছেন। ইসলাম বাদ দিয়ে অন্য কোনো 
চেতনা বা মূল্যবোধ- তা সোশালিজম বা ন্যাশনালিজম যা-ই হোক, 
(কোনোটিই তাদের এঁক্যের ভিতকে মজবুত করতে পারেনি। সাম্রাজ্যবাদের 
পা ধরে তারা যে আরব রাষ্ট্র প্রতিষ্ঠা করতে চেয়েছিলেন তাও শেষ হয়ে 


বিশ্বায়নের প্রেক্ষিতে জাতীয় সংস্কৃতির ভূমিকা 


এক. 


পুঁজিবাদ চায় মুনাফা, প্রবৃদ্ধি ও ভোগ। লাভ আর ভোগ- এই হচ্ছে ধনবাদী 
দর্শনের প্রত্যয় এবং এই প্রত্যয় দিয়েই তারা পৃথিবীর যাবতীয় সবকিছুর 
মুল্য নির্ধারণ করে থাকে। পুঁজিবাদ ইনসাফ চেয়েছে, সাম্য চেয়েছে, দারিদ্র 
দূরীকরণ করতে চেয়েছে- এ কথা কেউ জোর গলায় বলতে পারবে না। 
তাই গত কয়েকশ বছর ধরে ধনবাদী দর্শন পৃথিবীকে নানারকমভাবে 
ধারণা ও মূল্যবোধ কিন্তু আজও প্রতিষ্ঠিত হয়নি। 


ইউরোপে রেনেসার পথ ধরে ধনতন্ত্রের জয়জয়কার শুরু হয়। সেই ধনতন্ত্র 
আবার এগিয়ে চলে সাম্রাজ্যবাদের ঘাড়ে সওয়ার হয়ে। অনেক তান্টিকের 
মতে- কলোনিগুলো ছিল ধনবাদী দর্শনের বিশেষ একটি রূপ। ইউরোপের 
বণিকশ্রেণি কলোনির ধনসম্পদ লুটে নেওয়ার জন্য তৈরি করেছিল 
সাম্রাজ্যবাদী একটি ছক। সেই ছক ধরেই কীভাবে কলোনির সংস্কৃতি, 
রাজনীতি ও মূল্যবোধকে নিয়ন্ত্রণ ও কালে পরিবর্তিত করে দেওয়া যায়, 
তার সব চেষ্টাই হয়েছিল। 


চরিত্রের দিক দিয়ে সেদিনের ইউরোপীয় সাম্রাজ্যবাদ ও আজকের পাশ্চাত্য 
উদ্ভূত বিশ্বায়নের ধারণার মধ্যে তেমন কোনো তফাৎ নেই। কমিউনিজমের 
পতন, ঠান্ডা যুদ্ধের পরিসমাপ্তি প্রভৃতি ঘটনা পশ্চিমের দেশগুলোকে নতুন 
করে উজ্জীবিত করেছে। এ প্রেক্ষিতেই পশ্চিমের পণ্ডিতেরা নিয়ে এসেছেন 
ইতিহাস শেষ হয়ে যাওয়ার তত্তু। এক্ষণে ধনবাদী রাষ্ট্রগুলোর সামরিক ও 
অর্থনৈতিক দিক দিয়ে শক্ত কোনো প্রতিবন্ধী না থাকায় তারা বিশ্ব নিয়ন্ত্রণের 
নতুন মওকা খুঁজে পেয়েছে। এই প্রক্রিয়ার নাম হচ্ছে বিশ্বায়ন। 


মুসলিম সংস্কৃতি ও বাঙালি মুসলমান = ১২৪ 


বিশ্বায়ন নামের মধ্যে একটা চমক আছে। মনে হতে পারে, এটি বোধ হয় 
জগৃদব্যাপী একটা প্রক্রিয়া যার মধ্যে পুরো মানবজাতি নানাভাবে 
জড়িয়ে আছে এবং এর মধ্যে পৃথিবীর ভবিষ্যৎ মঙ্গল ও পারস্পরিক 
সৌহার্দ্ের ইঙ্গিত রয়েছে। মূলত এটি হচ্ছে পশ্চিমের নয়া 

একটা কৌশল, যার লক্ষ্য হচ্ছে- একটি বিন্দু থেকে মার্কিন 
পশ্চিমের ধনবাদী রাষ্ট্রগুলো এই পৃথিবীর সব রকমের ব্যাবসা-বাণিজ্য, 
অথনৈতিক কর্মকাণ্ড, সাংস্কৃতিক বৈচিত্র্য, বিশ্বাস ও মূল্যবোধকে নিয়ন্ত্রণ 
করবে। এর মূলে আছে ধনবাদী দর্শনের ভোগাকাঙ্কা। সব নীতি, মূল্যবোধ 
এখানে নিয়ন্ত্রিত হচ্ছে অধিক মুনাফা আর অধিক ভোগের আশায়। 


এমন একটা বিশ্বাস ও প্রত্যয় অহর্নশ সৃষ্টি করা হচ্ছে, যেন লাভ ও ভোগ 
ছাড়া সভ্যতার কোনো অর্থ নেই। জীবন মানেই আরও আরও ভোগ। 
সম্রাজ্যবাদের যুগে উপনিবেশিক শক্তি গায়ের জোরে পুরো দেশটা দখল 
করে নিত, পরে সেখানে মতাদর্শগত আধিপত্য বিস্তার করে পুরো সমাজ 
থেকে নিজেদের শাসন ও কর্তৃত্বের সমর্থনে একটা বৈধতা জোগাড় করার 
চেষ্টা করত। এই বৈধতা দিতেন উপনিবেশিক শক্তির পেটোয়া সমাজনেতা 
ও বুদ্ধিজীবীরা। মনে পড়বে আমাদের এখানে ব্রিটিশ কলোনির সমর্থনে 
রাজা রামমোহন রায়, বকধিমচ্্র, রবীন্দ্রনাথ প্রমুখ নানারকম লেখালিখি ও 
বন্তৃতা-বিবৃতি দিয়েছেন। বিশ্বায়নের যুগে এসে সাম্রাজ্যবাদী শক্তির এই 
কৌশল পরিবর্তিত হয়েছে; কিন্তু লক্ষ্য রয়েছে অবিচল। 


প্রথম প্রথম মনে হয়, বিশ্বায়ন একটি নিচ্ধলুষ ব্যাপার। উন্নত ও অনুন্নত 
দেশের মধ্যে পারস্পরিক পুঁজি ও বাণিজ্যের অবাধ প্রবাহ, অভিগমন 
(Immigration) ও নির্গমন (118.800), প্রযুক্তির আদান-প্রদান, তথ্যের 
অবাধ বিনিময় প্রভৃতির মাধ্যমে পুরো পৃথিবীটাই যেন একটা ৪০১ 
1108৩ বা বিশ্বখামে পরিণত হতে চলেছে। প্রকৃতপক্ষে ধনবাদী রাষ্রসমূহ 
বিশ্বায়নের প্রতিটি ক্ষেত্রে এমন আধিপত্য বিস্তার করে আছে যে, অনুন্নত 
দেশগুলোর নিজস্ব সিদ্ধান্ত নেওয়ার অধিকার প্রায় লুপ্ত হতে চলেছে এবং 
তাদের স্বারথরক্ষার কোনো উপায় আর থাকছে না। ধনবাদী দেশগুলোই 
আজ নির্ধারণ করে দিচ্ছে, দরিদ্র দেশগুলোর অর্থনৈতিক, রাজনৈতিক ও 
সাংস্কৃতিক কাঠামোটি। স্বাধীন দেশ বলে আর কিছু থাকছে না। বিধান 
পালটে দিচ্ছে গত স্বাধীনতা, দেশশ্রেমের সেই পুরোনো ছককাটা ধারণা 


মুসলিম সংস্কৃতি ও বাঙালি মুসলমান * ১২৫ 


একালের ইনফরমেশন টেকনোলজি এমন একটা গতিময়তা সৃষ্টি করেছে 
যে, Nation State Boundary'র ব্যবধান ভেঙে চুরমার করে দিচ্ছে। 
ভৌগোলিক ব্যবধান দিয়ে এখন আর আকাশ সংস্কৃতির আগ্রাসন ঠেকানো 
যাচ্ছে না। একালে ইন্টারনেট, ওয়েবসাইট প্রভৃতি দেশের ধারণাকেই 
রীতিমতো মুছে দিচ্ছে। উন্নত তথ্য ও বৈজ্ঞানিক প্রযুক্তির জোরে 
সশ্রাজ্যবাদী দেশসমূহ অনুন্নত বিশ্বকে আজ নিজের নজরদারির মধ্যে নিয়ে 
এসেছে। তাদের ইশারায় দুর্বল দেশগুলো স্বাধীনতা একরকম বিসর্জন দিতে 
চলেছে। এ কাজে সাম্রাজ্যবাদের সহযোগী হচ্ছে জাতিসংঘ, বিশ্বব্যাংক, 
আইএমএফ ও বিশ্ববাণিজ্য সংস্থা। এ সমন্ত সংস্থাকে এখন সাম্রাজ্যবাদী 
রাষ্ট্রসমূহ রীতিমতো রাবার স্ট্যাম্প প্রতিষ্ঠানে পরিণত করে ছেড়েছে। 
বিশ্বায়ন তাই ধনবাদী-সান্রাজ্যবাদী দর্শনের আধিপত্য প্রতিষ্ঠার চমৎকার 
হাতিয়ার হয়ে উঠেছে। শুধু পুঁজির আধিপত্য নয়; বিশ্বায়ন চাইছে পৃথিবী 
জুড় এক ভোগবাদী পণ্য সংস্কৃতিকে ছড়িয়ে দিতে সাম্রাজ্যবাদের নীতি- 
নির্ধারকরা বিলক্ষণ জানে এই ভোগ্যপণ্যবাদ, এই সুপারমার্কেউজাত 
কালচার যদি ছড়িয়ে দেওয়া যায়, তাহলে অনুন্নত ও গরিব দেশের 
জনসাধারণের নিজস্ব এঁতিহ্যজারিত যে প্রতিরোধ ক্ষমতা তা অচিরেই 
নিঃশেষ হয়ে যাবে। আর এই নিঃশেষিত অনুন্নত শ্রেণিকে স্থায়ীভাবে 
দাবিয়ে রাখা তখন অবশ্যই সহজতর হবে। 


দুই, 

সংস্কৃতিকে নিয়ন্ত্রণ করে রাজনীতি, কতক ক্ষেত্রে অর্থনীতি সমাজবাদী 
রাজনীতি ও অর্থনীতি এখন অনুন্নত দুনিয়ায় বিশেষ করে ইসলামপ্রধান 
দেশগুলোর সংস্কৃতি ও মূল্যবোধকে দুমড়ে-মুচড়ে দেওয়ার জন্য মুখিয়ে 
উঠেছে। সাম্রাজ্যবাদী রাজনীতির দিকটি প্রথমে উলটে-পালটে দেখা যাক। 
কমিউনিজমের পতনের পর সাম্রাজ্যবাদী রাষ্ট্রগুলো এক কল্পিত শত্রুর 
খোজে দুনিয়া জুড়ে দাপিয়ে বেড়াচ্ছে এবং ইসলামকে এখন তাদের 
মতাদর্শিক ও রাজনৈতিক প্রতিদ্দী হিসেবে দেখতে শুরু করেছে। এরই 
আধুনিক পরিণতি হিসেবে সাম্রাজ্যবাদী রাষ্ট্রগুলো সন্ত্রাসের বিরুদ্ধে অনন্ত 
যুদ্ধের নামে ইসলামপ্রধান দেশগুলোকে নিষ্ঠুর রণক্ষেত্রে পরিণত করেছে। 
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উন্নত তথপ্রযুক্তির জোরে সাম্রাজ্যবাদ বিরামহীনভাবে ইসলাম! 
মুসলমানদের বিরুদ্ধে প্রচার-প্রোপাগান্ডা চালিয়ে যাচ্ছে। কাউকে 
করতে হলে আগে তার চরিত্র হনন করা চাই। ইসলাম মানেই বর্বরদের 
ধর্ম। সম্রাজ্যবাদের এই সির প্রচারণা আজ এমন মাত্রায় পৌছেছে যে, 
এভাবে ইসলামকে আঘাত হানার পক্ষে তারা একটা পূর্বপরিকল্পিত বৈধতাও 
অর্জন করতে শুরু করেছে। 


ইসলামপ্রধান দেশগুলোতে সাম্রাজ্যবাদ তার সব রকমের অন্যায় কাণ্ডের 
বিরোধীতাকারীদের নাম দিয়ে দিচ্ছে মৌলবাদী- আর মৌলবাদী মানেই 
সন্ত্রাসী । মৌলবাদী বলা হচ্ছে তাদেরকেই, যারা নাকি ইসলামের ন্যায়নীতি, 
আদর্শ ও মূল্যবোধের ভিত্তিতে নিজেদের ব্যক্তিক, সামাজিক ও রাষট্রক 
সংহতি ধরে রাখতে চায়। সুতরাং ইসলামপন্থিদের বিরুদ্ধেই আজ 
পাশ্চাত্যের যত ক্ষোভ ও বিষোদৃগার। কারণ, তারা ভালোভাবেই জানে, 
এই ইসলামপন্থরাই পাশ্চাত্যের ধনবাদী ও ভোগবাদী দর্শন কায়েমের পথে 


পণ্য সংস্কৃতি গড়ে তোলে। এটি 
বা পণ্যের আরাধনা । 


থেকে তৈরি হয় Comodity Fetishism 


এর বিপজ্জনক প্রভাব গিয়ে পড়ছে আমাদের 
মূল্যবোধের অবক্ষয় আজ সমাজের স্বাভাবিক 


মুসলমান * ১২৭ 
এতকাল সাম্রাজ্যবাদ Multi culturalism-সাংস্কৃতিক 
তক বনহুত্বের তন্তু 
করে বেড়িয়েছে। যদিও সে প্রথমাবধি এই বহুত্বের চিন্তা-ভাবনা গর 
রঃ কাজ-কর্মে 


তারা এখন বিভিন্ন মানুষ ও সমাজের পৃথক 
আদৌ বিশ্বাসী নয়। বিশ্বায়ন সংস্কৃতির [701 


mogenization -সমরূপকরণে 
বিশ্বাসী বিশ্বায়ন সংস্কৃতিকে ছাচে ঢেলে নিজের মতো করে ভাঙতে চায়, 


গড়তে চায়। সংস্কৃতির স্বাধীন অস্তিত্বে সে বিশ্বাস করে না। এই 
Monolithice-একমার্গী চিন্তা নিষ্ঠুর স্থৈরাচারকেও হার মানায় । 


বিশ্বায়ন রাতদিন প্রচার করে যাচ্ছে, ভোগ আর ভোগের উপকরণের কথা, 
বহুজাতিক কোম্পানিগুলোর তৈরি পণ্য-সামস্ত্রীর কথা, তাদের বাজার সৃষ্টির 
কথা। ভোগের উপকরণসহ আমরা রাতদিন ভোগবাদের জয়গান শুনে 
চলেছি- রেডিওতে, টিভিতে, বসার ঘরে, শোয়ার ঘরে। তথ্যপ্রযুক্তির 
কল্যাণে এভাবে আমরা নিজের অজান্তেই এই ভোগবাদের, এই পণ্য 
সংস্কৃতির সমর্থক হয়ে উঠছি। আমাদের মন-মগজ ধোলাই হয়ে যাচ্ছে। 
আমাদের ভেতরের যে জান্তব সত্তা, যে ভোগবাদী বৈশিষ্ট্য- যা চাপা পড়ে 
থাকে, এখন অনুকূল পরিবেশে মাথা চাড়া দিয়ে উঠছে। আমাদের 
মানবিক সত্তা চাপা পড়ে যাচ্ছে। আমরা স্বা্থান্ধ হয়ে পড়ছি, পুতের 
দিকে এগিয়ে যাচ্ছি। 


শব 
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একালে আমাদের উচ্চবিত্ত ও মধ্যবিত্ত পরিবারগুলোতে রক মিউজিক | 
কম্পিউটার গেমসের ছড়াছড়ি । ধীরে ধীরে এটি নগর ছেড়ে ধতান্থ 
অঞ্চলেও বিস্তারিত হচ্ছে। মূলত মার্কিন বিনোদনশিল্প অসামান্য দক্ষতায় 
এটির বাজার সৃষ্টি করেছে, আর আমাদের তরুণরা কোনো ভূত-ভবিষ্যং 
চিন্তা না করে হুমড়ি খেয়ে পড়ছে এর ওপর ৷ 


এই রক মিউজিক, কম্পিউটার গেমসের পরিণতি কী হচ্ছে? আমানের 
শিশুরা এখন ঘণ্টার পর ঘণ্টা কম্পিউটার নিয়ে পড়ে থাকছে, কার্টুনের মধ্যে 
ডুবে যাচ্ছে। এভাবেই তার থেকে কেড়ে নেওয়া হচ্ছে সব রকমের 
সৃজনশীলতা, বিকাশশীলতা, ্বতঃ্রততা, তিহাবোধ। তার ভেতর ঢুকে 
পড়ছে অস্থিরতা, অনিশ্চয়তা । এই শিশু যখন বড়ো হবে তখন সে হয়ে 
উঠবে একটা বিষানতনত পুরুষ অথবা নারী। জাতিকে তার দেওয়ার বড়ো 
একটা কিছু থাকবে না। পশ্চিমের রক মিউজিকের মতো করে আমাদের 
দেশেও কিছু সংগীতগোষ্ঠী গড়ে উঠেছে। এই সব মিউজিকের সাথে আছে 
ড্রাগের সম্পর্ক। পাড়ায় পাড়ায় গজিয়ে উঠা এইসব উচ্চত্ামের রক 
মিউজিকের দল কি প্রমোদ বিতরণ করছে, না আমাদের তরুণদের 
মাদকাসক্ত বানিয়ে ছাড়ছে? 


প্রকৃতপক্ষে এই মাদকাসক্তি সমাজের গভীর পর্যন্ত বিস্তারিত হয়েছে। এখন 
খ্ামে-গগ্ডেও ভিডিও, ভিসিভি ভালভাত। বিশ্বায়িত সংস্কৃতির আওতায় 
এইসব ভিডিও-ভিসিডির মাধ্যমে ভারতীয় চলচ্চিত্রের ব্যাবসা রমরমা। 
তেমনি রমরমা নীল ছবি সহ নানা ধরনের যৌন উত্তেজক ছবির ব্যাবসা। 
এখন আবার শুরু হয়েছে নিয়ন্তরহীন সাইবার ক্যাফের কালচার। অবাধ 
তথ্যপ্রযুক্তির সুযোগে পশ্চিমের যত রকমের পাপ আমাদের মধ্যে ঢুকছে, 
ওরা ব্যবসা করছে। মোটকথা মাদকাসক্তি, নীল ছবি প্রভৃতি তরুণদের 
নৈতিক শক্তিকে ভেঙে দিয়েছে। তারা আজ দিশেহারা। তাদের সামনে 
কোনো আদর্শ নেই, মডেল নেই। ফলে সমাজে সৃষ্টি হচ্ছে ভয়ানক এক 
অরাজক পরিস্থিতি। সন্ত্রাস, খুন ধর্ষণ, ছিনতাই আমাদের সমাজের 
নিত্যনৈমিত্তিক ঘটনায় পরিণত হয়েছে। পশ্চিমের মুক্ত যৌনতার (Free 
২৯) ধারণা আমাদের সমাজে ভালোরকম প্রবেশ করেছে। নরনারীর 
পারস্পরিক শ্রদ্ধাবোধ থাকছে না। এখন আমাদের তরুণদের মধ্যে প্রেম 
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নেই; আছে ভোগেচ্ছা বা যৌনলিন্সা। মানবিক মূল্যবোধ গুঁড়িয়ে যাচ্ছে। 
সেখানে জায়গা নিচ্ছে একধরনের কৃত্রিমতা। প্রবৃত্তি আর যন্ত্রের কাছে হেরে 
যাচ্ছে মানুষ । এই ভোগ্যপণ্যবাদ যতবেশি করে আমাদের দেশে ঢুকছে, 
ততই আমরা হয়ে উঠছি উন্ূল, স্বার্থপর ৷ 


এখন পণ্য উৎপাদনে যত বেশি খরচ হয়, তার চেয়ে বেশি অর্থ ঢালা হচ্ছে 
পণ্যের বিজ্ঞাপনে । পণ্যের গুণাগুণ নয়; পণ্যের প্রচারণাই মৃখ্য। সেই 
প্রচারণার সামনে পরাভূত হচ্ছে মানুষ। লক্ষ করুন- নিয়ন্ত্রণহীন ভারতীয় 
স্যাটলাইট চ্যানেলগুলো আমাদের দেশের জীবনযাত্রা পর্যন্ত নিয়ন্ত্রণ করছে। 
আমরা কী পরব, কী খাব, পোশাকের ফ্যাশন কী হবে- সবই ঠিক করে 
দিচ্ছে এইসব চ্যানেলগুলো। এই কাজে বহুজাতিক কোম্পানিগুলো ব্যবহার 
করছে চিত্রতারকাদের, ক্রিকেট স্টারদের। আজকাল আমরা নিত্য 
প্রয়োজনীয় সবকিছু ব্যবহার করি স্টারদের কথামতো । এমনকি নারীর বক্ষ 
সৌষ্ঠব কেমন হবে তাও নির্ধারণ করে দিচ্ছে তথ্যরযুক্তি। টুইগি, নওমি 
ক্যামবেল, পামেলা এন্ডারসনদের মডেল বানিয়ে ঠিক করে দেওয়া হচ্ছে- 
নারীর ফিগার কেমন হবে, ফ্যাশন কেমন হবে, তাদের বুকের আকৃতি 
কেমন হবে। এই আ্যাড কালচার এখন আমাদের দেশেও বেশ রমরমা। 
যেভাবে পণ্যের বিজ্ঞাপন করা হচ্ছে- তাতে বিভ্রম হয়, আমরা ঢাকা আছি 
না নিউইয়র্কে! আমাদের দেশেও বহুজাতিক কোম্পানিগুলো এখানকার 
কারও কারও সহযোগিতায় চালু করেছে ফটোসুন্দরী প্রতিযোগিতা, সুন্দরী 
প্রতিযোগিতা । এদেরকেই বেছে বেছে পরে আ্যাডের কাজে ব্যবহার করা 
হয়। পণ্যের বিজ্ঞাপনে এইসব মডেল হওয়া নারী কোনো দেশীয় কিংবা 
ধৰ্মীয় মূল্যবোধ মানছে না। চতুর্দিকে তারা পণ্যের প্রসারের পাশাপাশি 
কাম-হুতাশন জালিয়ে দিতে ব্যন্ত। এদের অন্দরমহল অন্ধকারাচ্ছন্ন । টিভি 
পর্দায় এদের ঝলমলে ছবি দেখা গেলেও দুয়েকটি ঘটনা যখন বিচ্ছিন্নভাবে 
প্রকাশ পায়, তাতেই পুতি-দুর্গন্ধ ছড়িয়ে পড়ে। 


বৈশ্বিকভাবে যে সুন্দরী প্রতিযোগিতা হয়, তার উদ্দেশ্যও মোটামুটি একই। 
এখন তো আবার বহুজাতিক কোম্পানিগুলোর উদ্যোগে তৃতীয় বিশ্বের 
সুন্দরীদের বেছে বেছে বিশ্ব সুন্দরীর কাতারে নাম ঢুকেয় দেওয়া হচ্ছে। 
এরাই পরে বিজ্ঞাপনের মডেল হবে আর তৃতীয় বিশ্বে বহুজাতিক 
কোম্পানিগুলোর ভাগ্য খুলবে। 
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বিশ্বায়ন শুধু নারীকে বিজ্ঞাপনের মডেল বানিয়ে সন্ত নয়; তার দেহকেও 
ব্যাবসার উপজীব্য বানিয়ে ছেড়েছে। পশ্চিমে Sex Indus একটা রমরমা 
ব্যাবসা। এর অনুকরণে তৃতীয় বিশ্বের কোনো কোনো দেশে এই 
প্রমোদশিল্পকে রীতিমতো রাষ্ট্রীয় পৃষ্ঠপোষকতা দেওয়া হচ্ছে। যেমন- 
থাইল্যান্ড, ফিলিপাইন, দক্ষিণ কোরিয়া। অনেকেরই নজরে আসার কথা, 
এইসব দেহব্যবসায়ী নারীদের আমাদের দেশেও একটা সামাজিক স্বীকৃতি 
দেওয়ার চেষ্টা হচ্ছে- যাতে এই ব্যাবসাকে একটা স্বাভাবিক ও নিয়মিত 
ব্যাবসা হিসেবে গণ্য করা হয়। এদেরকে আজকাল বলা হচ্ছে যৌনকর্মী। 
এদের পেশাকে সামাজিক স্বীকৃতি দেওয়ার জন্য বহুজাতিক কোম্পানিগুলো 
দেদারসে টাকা ঢালছে। সভা করে, সেমিনার করে, লেখক, শিল্পী 
বুদ্ধিজীবীদের নানা রকমভাবে ব্যবহার করে এদের পক্ষে একটা মতামত 
গড়ে তোলার চেষ্টা হচ্ছে। সাম্রাজ্যবাদের পদলেহী এখানকার এনজিওগুলো 
পয়সার বিনিময়ে এদের পেশাকে তুলে ধরার জন্য ইতোমধ্যে সভা- 
সমাবেশ পর্যন্ত করেছে। নৈতিক ও ধর্মীয় বিষয় তো পুরোপুরি উপেক্ষা করা 
হয়েছে, কোথায় এইসব হতভাগ্য নারীদের পুনর্বাসনের চেষ্টা হবে, তা না 
করে বিশ্বায়ন আজ আমাদের মতো দেশগুলোতে এই অপরাধী 
পেশাধারীদের শিকড় বিস্তৃত করে দিচ্ছে। 


বিশ্বায়ন নিয়ে সবচেয়ে ভয় হলো- এটি পরিবারব্যবস্থাকে ভেঙে গুঁড়িয়ে 
দেয়। পশ্চিমে পরিবার-সংসার বলে কিছু নেই। সেখানে মানুষ শুধু নিজের 
জন্য; মানুষের জন্য নয়। পরিবারব্যবস্থার মূল শক্তি হলো নর-নারীর 
পারস্পরিক বিশ্বাস বিশ্বাসহীনতা আজ পশ্চিমি সভ্যতার গভীরে পৌছে 
গেছে। সেখানে স্বামী স্ত্রীকে বিশ্বাস করে না, সর স্বামীকে করে না। তাহলে 
পরিবারব্যবস্থা টিকবে কী করে? এরই পরিণতি হিসেবে সন্তানরা হারায় 
পরিবারের নিশ্চিত আশ্রয়, তারা ভাসমান হয়ে যায় । বিশ্বায়ন তথ্যপ্রযুক্তির 
জোরে পরিবারগুলোতে ঢুকে যাচ্ছে। বিশ্বায়নের ভোগ্যপণ্যজাত সংস্কৃতি 
পরিবারের প্রেমময়, গ্লেহময় পরিবেশকে তোয়াক্কা করে না। এর কাছে নর- 
নারীর পারস্পরিক যৌনতাই মূখ্য তাই প্রথাগত বিয়ের বাইরে যৌনসঙ্গী 
হিসেবে নারী-পুরুষের সম্পর্ক বৃদ্ধি পাচ্ছে। বিশ্বায়ন এইভাবে শুধু 
পরিবারকেই ভাঙছে না; মানুষের পারস্পরিক বিশ্বাসকেও উচ্ছনে দিচ্ছে। 
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বিশ্বায়নের সুপারমার্কেটজাত কালচার ব্যক্তিকে বিচ্ছিন্ন করে দেয় প্রযুক্তি 
আর বাজার দখল করে নেয় তার মানবিক সন্তা। বাজারী সংস্কৃতির প্রকোপে 
পড়ে সমাজ হয়ে যায় নীতিশূন্য, ভাবশূন্য। এই নীতিশৃন্য সমাজই নিয়ন্ত্রণ 
করে ব্যক্তিকে। ব্যক্তির ভেতরে সৃষ্টি হয় এক বিচ্ছিন্নতাবোধ। তার 
সামাজিক বাধন আলগা হয়ে যায়। ফলে ব্যক্তি স্রোতে ভেসে যায়। এর 
সাথে তার মানবীয় সম্পদও ভেসে চলে যায়। ব্যক্তি বিচ্ছিন্ন হয়ে পড়লে সে 
হয়ে পড়ে আত্মকেন্দ্িক ও স্বার্থপর মানুষ যে সম্পর্ক নিয়ে বীচে, জীবনকে 
মূল্যবান করে তোলে তা আর অবশিষ্ট থাকে না। বিশ্বায়ন মানুষের কাছ 
থেকে তার মনুষ্যত্ত কেড়ে নিচ্ছে। মানবিক হয়ে উঠার জন্য মানুষের যে 
লড়াই, বিশ্বায়ন আজ তার বিরুদ্ধেই দীড়িয়েছে। 


চার, 


বিশ্বায়নের এই রাজনৈতিক সাংস্কৃতিক, অর্থনৈতিক আগ্রাসন থেকে বাঁচার 
উপায় কী? পুরো মুসলিম উম্মাহ আজ বিশ্বায়নের ধাক্কায় বিপর্যস্ত ও 
অরক্ষিত হয়ে পড়েছে। অনেক ক্ষেত্রে গা বাচানোর নীতি নিয়েছে। মুসলিম 
দুনিয়ার লেখক, শিল্পী, কবি, বুদ্ধিজীবী, রাজনীতিবিদ, সমাজকর্মীরা এ 
বিষয়টাকে আজও যথাযথ গুরুত ও পৃষ্ঠপোষকতা দেননি। বিশেষ করে 
ফিলা, টেলিভিশন, অডিও, ভিডিও, সংগীত, নাটক, কলা, সংস্কৃতি বা 
সংবাদমাধ্যম জনগণের মধ্যে সচেতনতা সৃষ্টি করে। সেই সচেতনতা সৃষ্টির 
পক্ষে তাদের বর্তমান ভূমিকা যথেষ্ট নয়। 


পাশ্চাত্য আর ইসলাম প্রধান দেশগুলোর মধ্যে শুধু ভৌগোলিক পার্থক্য 
নেই; উভয়ের জীবনবোধ, দর্শন ও সংস্কৃতির মধ্যেও রয়েছে বিরাট দূরত্ব । 
পাশ্চাত্যের দর্শন ইহমুখী, ভোগবাদী। বাজারের নিয়ম অনুযায়ী এক 
ক্ষণস্থায়ী মূল্য দিয়েই সবকিছুর বিচার হয়। মানুষের শাশ্বত মূল্যকে যাচাই 
করা হয় না। ইসলাম একই সাথে ইহমুখী ও পরলোক চিন্তার সমন্বয় বস্তু 
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সম্পর্কে ইসলাম অনুসারীরা যথেষ্ট সচেতন। তাই মানদণ্ড 
সবকিছুর মূল্য বিচার করতে হয় তাদের । এই নৈতিক শক্তি দিয়েই আজ 
ইসলাম অনুসারীদের বিশ্বায়নের ভোগবাদী সংস্কৃতির মোকাবিলায় বুক বেধে 
দাড়াতে হবে। 


be - 
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তুলতে হবে, শুধু তাই নয়- এই সচেতনতাকে যথেষ্ট রকম 
বাড়াতেও হবে 
জনগণ সচেতন না হলে খঁক্যবন্ধ হবে না। আর কয ছাড়া পশ্চাতে 
প্রতিরোধ করার চেষ্ট নিল হবে। 


বহুকাল ধরে পাশ্চাত্য প্রচার-প্রোপাগান্া চালিয়ে ইসলামের একটি ভয়ানক 
ও কুৎসিত ইমেজ গড়ে তুলেছে। তার সংস্কৃতি সম্পর্কে ভুল ধারণা সৃষ্ট 
কার) সর সর ললি লসর ও হৃদ এ! 
ভাঙতে হবে। এজন্য তাদেরকে আধুনিক গণমা গে 

ব্যবহার জানতে হবে এবং প্রয়োজনে এসব ie i 


তুলতে হবে। 

আমাদের সমস্যা হচ্ছে- আমাদের বুদ্ধিজীবিরা, সংস্ক ee 
পশ্চিম চিন্তা-ভাবনায় প্রভাবিত। মুসলমানদের নিজস্ব ন 
শ্চিমের আয়নায় দেখতে পছন্দ করেন। এই অন্ধ অনুকারিতা ছেড়ে 
ইসলামি চিন্তা ও নৈতিকতার আলোয় যুগ সমস্যার সমাধান খুঁজতে হবে 
অনুকরণ করে পৃথিবীতে কেউ মাথা জাগাতে পারে না। প্চিমের ইহা 
হা দৰ ইসলামি নৈতিকতা আজও একটি শক্ত 
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জে দুর্গের মতো। এইডস, সমকামিতা, জাগ, বিবাহ বিচ্ছেদ, কুমারী 
মাতা, লিডিং টুগেদার, ফ্রি সেক্স প্রভৃতি অপসংস্কৃতি-কুসংস্কৃতি পশ্চিমের 
সম্পদ। মুসলমানরা যখন থেকে ইসলাম ছেড়েছে, তখন থেকেই এই রোগ 
তাদের সমাজে ধীরে ধীরে প্রবেশ করতে শুরু করেছে। পশ্চিমের সামাজিক 
বন্ধন ও সংহতি বলে কিছু নেই। ওখানকার সংস্কৃতি গ্রহণ করতে গেলে 
আমাদের সামাজিক সংহতিও আলগা হয়ে যাবে। বিশ্বায়নের নামে 
অপসংস্কৃতির যে সয়লাব মুসলিম দেশগুলোতে ঢুকে পড়ছে, তার প্রতিরোধ 
একমাত্র ইসলামি নৈতিকতার অভ্যুত্থান ঘটিয়েই সম্ভব। 


দীর্ঘদিন ধরে কলোনির আবহাওয়ায় থাকতে থাকতে আমরা পরাভূত মানুষ 
হিসেবে বিশ্বকে দেখতে শিখেছিলাম ইউরোপের চোখ দিয়ে। এমনকি ওই 
চোখ দিয়ে আমরা নিজেদের দেখতেও অত্যন্ত হয়ে গিয়েছিলাম | ইউরোপীয় 
পন্তিত ও তান্টিকরা আধুনিকতা ও প্রগতির মডেল হিসেবে পাশ্চাত্যকেই 
তুলে ধরেছিলেন। বিশ্বকে দেখার ও বিবেচনা করার এই দৃষ্টিভঙ্গি কতটা 
ন্যায়সংগত- তা আজ পুনর্বিচার করে দেখা দরকার ৷ পশ্চিমি সভ্যতার শক্তি 
কতটুকু, তার নৈতিক বল কী রকম, এই সভ্যতা বৃহত্তর অর্থে মানব 
প্রজাতির জন্য কতটুকু মঙ্গলজনক, তা আজ বিশ্লেষণের দাবি রাখে । পশ্চিমি 
সভ্যতা তার ইহবাদী ও ভোগবাদী দর্শন দিয়ে বিশ্ব জুড়ে যে নৈতিক সংকট 
সৃষ্টি করেছে, বিশ্বায়ন তারই একটি প্রক্রিয়া; বলা চলে একটি প্রান্তিক 
অবস্থা। এই প্রান্তিক অবস্থা থেকে বেরিয়ে আসতে হলে একটি নৈতিক 
মডেলকে আমাদের আকড়ে ধরা প্রয়োজন। সেই বিকল্প হিসেবে ইসলামি 
নৈতিকতাকে আজ আমরা গ্রহণ করতে পারি। 


কক 


